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ആമുഖലേഖനം 


വേദാന്തത്തിന്റെ ക്രത്രചാത്ര 


പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ബംഗാള്‍ മൌലികമായി വൃത ൃസ്തമായ 
രണ്ടു ചിന്താപ്രവാഹങ്ങളുടെ അരങ്ങായിത്തീര്‍ന്നതായി നാം കാണുന്നു. 
ഒന്ന്‌ ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തെ പ്രതിനിധീകരിച്ചപ്പോള്‍ മറ്റേത്‌ വേദാന്ത 
ത്തെയാണ്‌ പ്രതിനിധീകരിച്ചത്‌. മതേതരമായ ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസം യുക്തി 
വിചാരരീതിയെയും വേദാന്തം മതാത്മകരീതിയെയും പ്രതിനിധീകരിച്ചു. ഈ 
രണ്ടു ചിന്താപ്രവാഹങ്ങളും വ്യത്യസ്തം മാത്രമായിരുന്നില്ല; അവ പരസ്പ 
രവിരുദ്ധവും ഒന്ന്‌ മറ്റൊന്നിന്‌ ആപത്തായി പരിണമിക്കുന്നതും ആയിരുന്നു. 


പക്ഷെ, പത്തൊമ്പതാം ശതകത്തിലെ ബംഗാളിലെ റാംമോഹന്‍ 
മുതല്‍ വിവേകാനന്ദന്‍ വരെയുള്ള വ്യത്യസ്ത സരണികളില്‍പ്പെട്ട മതനേ 
താക്കന്‍മാര്‍ മിക്കപ്പോഴും തങ്ങളുടെ മതങ്ങളെ യുക്ത്യാധിഷ്ഠിതമതം 
എന്നാണ്‌ പരാമര്‍ശിച്ചിരുന്നത്‌. അതില്‍ ആശ്ചര്യപ്പെടാനൊന്നുമില്ല. അര്‍ത്ഥ 
ത്തിന്റെ കൃത്യതയെ വിലയായി നല്‍കിക്കൊണ്ടു മാത്രമേ ഒരു പദത്തിന്‌ 
ജനപ്രിയമാകാനാകു. യുറോപ്യന്‍ നവോത്ഥാനകാലം മുതല്‍ യുക്തിയുടെ 
ചിട്ടയോടെയുള്ള പ്രയോഗത്തിന്റെ ഫലമായി വിവിധ മേഖലകളില്‍ ഗണ്യ 
മായ അളവില്‍ വിജ്ഞാനം സഞ്ചയിച്ചിട്ടുണ്ടായിരുന്നു. തന്റെ ശക്തികള്‍ക്കും 
പ്രതാപങ്ങള്‍ക്കും സുഖസൌകര്യങ്ങള്‍ക്കുമെല്ലാം മനുഷ്യന്‍ ഇന്ന്‌ അതി 
നോടു കടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ആയതിനാല്‍, ഉടനെത്തന്നെ “യുക്തിവാദം” എന്ന 
പദത്തിന്‌ അഭൂതപൂര്‍വ്വമായ മാന്യത ആധുനിക മനുഷ്യര്‍ക്കിടയില്‍ നേടാ 
നായി. വ്യത്യസ്തവും ചിലപ്പോള്‍ പരസ്പരവിരുദ്ധവുമായ ചിന്താപ്രവാഹ 
ങ്ങള്‍പോലും ഈ പേരില്‍ അറിയപ്പെടാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ആങ്ങനെ ഒരു മതവി 
ശ്വാസിയായ മനുഷ്യന്‍ യുക്തിപരം എന്ന നിലയില്‍ ഒരു പ്രത്യേക മതനില 
പാടിനെ പരാമര്‍ശിക്കുമ്പോള്‍ അയാളുടെ വാദത്തിന്റെ “യുക്തിവാദം” കിട 
ക്കുന്നത്‌, മെച്ചപ്പെട്ട ചിന്ത എന്ന്‌ താന്‍ കണക്കാക്കുന്നതിനുവേണ്ടി മറ്റൊരു 
മതനിലപാടിന്‍മേലുള്ള ആക്രമണത്തിലാണ്‌. ഏകേശ്വരവാദി ബഹുദൈവാ 
രാധനയെ ആക്രമിക്കുന്നതും തടസ്ഥ ഈശ്വരവാദി (12150) ത്രിത്വസിദ്ധാ 
ന്തത്തെ വിമര്‍ശിക്കുന്നതും അന്തര്‍ജ്ഞാനവാദി വെളിപാടിനെ നിരാകരി 
ക്കുന്നതും ഇതേ രീതിയിലാണ്‌. ഇത്തരം വിഷയങ്ങളില്‍ ഉന്നയിക്കപ്പെട്ടി 
ട്ടുള്ള വാദമുഖങ്ങളെല്ലാം തന്നെ മതത്തെ സേവിക്കുന്നതായിരുന്നു; അതിനെ 
നിരാകരിക്കുന്നതല്ല. “ഉയര്‍ന്ന്‌” രൂപത്തിലുള്ള മതത്തിന്റെ “താഴ്ന്ന്‌” രൂപ 
ത്തിലുള്ള മതവുമായുള്ള ഏറ്റുമുട്ടല്‍ മാത്രമായിരുന്നു ഏറിയാല്‍ അത്‌. 


രണ്ടുപാളികളുള്ള സത്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സിദ്ധാന്തത്തെ നെയ്തെ 
ടുത്തുകൊണ്ട്‌ മതവും മതേതരയുക്തിവാദവും തമ്മിലുള്ള അടിസ്ഥാനപര 


മുര്‍രച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌ 


മായ പൊരുത്തക്കേടിനെ മതനേതാക്കന്‍മാര്‍തന്നെ മൌനമായി അംഗീകരിച്ചു. 
ഒരു സത്യം ഭാതികലോകത്തെ ഭരിക്കുന്നു; മറ്റേതാകട്ടെ, ആത്മീയലോകം 
എന്നു വിളിക്കപ്പെട്ടതിനെയും. ഇസ്ലാമികവിശ്വാസത്തെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊ 
ണ്ട്‌, പുതുതായി വീണ്ടെടുത്ത പ്രാചീനയവനരുടെ മതേതരജ്ഞാനത്തെ 
അനുധാവനം ചെയ്യുക എന്നത്‌ ദുഷ്കരമാണ്‌ എന്നു കണ്ട വിശ്രുത അറബ്‌ 
പണ്ഡിതനായ അവെറോസ്‌ ആയിരുന്നു ആദ്യമായി ഈ സിദ്ധാന്തം ചമച്ച 
ത്‌. ഒന്നോ രണ്ടോ നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കു ശേഷം ക്രൈസ്തവപിതാക്കളും 
സത്യത്തെ സംബന്ധിച്ച ഈ ഇരുപാളി സിദ്ധാന്തത്തിലേയ്ക്കു പിന്മടങ്ങി. 
ഐതിഹാസികമായ പോരാട്ടത്തില്‍ ആധുനികശാസ്ത്രത്തോട്‌ അടിയറവു 
പറയുകയും എന്നാല്‍ ആ അടിയറവിനെ ഭാഗികം മാത്രമാക്കി മാറ്റാന്‍ ആഗ്ര 
ഹിക്കുകയും ചെയ്തപ്പോഴായിരുന്നു അത്‌. 

നമ്മുടെ രാജ്യത്തും പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ മതവക്താക്കള്‍ 
ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ വലിയ അവതാരകരായി മാറി. തങ്ങളുടെ മതജീവി 
തത്തെ പുതുതായി ഇറക്കുമതി ചെയ്യപ്പെട്ട മതേതര വിജ്ഞാനത്തെ പിന്തു 
ടരുക എന്നതുമായി പൊരുത്തപ്പെടുത്താന്‍ അതവരെ സഹായിച്ചു. ഇന്ത്യ 
യുടെ പാരമ്പര്യം എന്നത്‌ സമമ്പയത്തിന്റേതായ ഒന്നായിരുന്നു എന്ന്‌ കണ 
ക്കാക്കപ്പെട്ടു. യുക്തിവാദത്തിന്റെയും മതത്തിന്റെയും പരസ്പരവിരുദ്ധമായ 
സ്വഭാവത്തെ സൂചനയിലൂുടെയെങ്കിലും അംഗീകരിക്കു മ്പോള്‍ത്തന്നെ 
നമ്മുടെ മതനേതാക്കന്‍മാര്‍ ഇവ തമ്മില്‍ ഒരു സമമ്പയം ഉണ്ടാകേണ്ടതിനെ 
ക്കുറിച്ച്‌ സംസാരിക്കുന്നതില്‍ ഒരിയ്ക്കലും ക്ഷീണം കാണിച്ചില്ല. എന്നാല്‍, 
അവരുടെ മനസ്സുകളില്‍ അടിസ്ഥാനപരമായി പരസ്പരവിരുദ്ധമായ രണ്ട്‌ 
ആശയവ്യവസ്ഥകളുടെ സഹവര്‍ത്തിത്വത്തിന്റെ രൂപത്തിലുള്ള ഒത്തു 
തീര്‍പ്പില്‍ക്കവിഞ്ഞ ഒന്നുമായിരുന്നില്ല. ഏറെ വീമ്പിളക്കപ്പെട്ട ഈ സമന്വ 
യംകൊണ്ട്‌ അവര്‍ അര്‍ത്ഥമാക്കിയത്‌. ദാര്‍ശനികസുചനകളൊന്നുമില്ലാത്ത 
പ്രായോഗിക ഉദ്ദേശ്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടിയുള്ള വെറുമൊരു ഉപകരണം എന്ന 
നിലയിലാണ്‌ അവര്‍ ശാസ്ത്രത്തെ സ്വീകരിച്ചത്‌. അത്തരമൊരു ഒത്തു 
തീര്‍പ്പിനെ ഒരുതരത്തിലും സമമ്പയം എന്നുവിളിക്കാനാവില്ല. എന്തെന്നാല്‍, 
അതില്‍നിന്ന്‌ മൂന്നാമതായി ഒന്നും ഉണ്ടായിട്ടില്ല. 

നമ്മുടെ രാജ്യത്തെ ബ്രഹ്മപ്രസ്ഥാനം (13൮ 1ഗ്ഠഴണബബ0) 
യൂറോപ്പിലെ മതനവീകരണ (1 ൦0ന്ണദ0ന)ത്തിന്‌ സാദൃശ മായി കണക്കാ 
ക്കപ്പെടുന്നു. കാരണം, പ്രാചീന വൈദികതത്ത്വങ്ങളുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ ഹിന്ദു 
ധര്‍മ്മത്തെ ശുദ്ധീകരിക്കാന്‍ അതു ശ്രമിച്ചു. എന്നാല്‍, യൂറോപ്പിലെ മതന 
വീകരണം ഒരു പ്രത്യേക മതവിഭാഗത്തിലെ വെറും ആന്തരിക കലഹമായി 
രുന്നില്ല. അടിസ്ഥാനപരമായി, അത്‌ ജീര്‍ണ്ണിച്ച നാടുവാഴിത്ത ശക്തികളുടെ 
പിന്തുണതേടിക്കൊണ്ട്‌ നവോത്ഥാനത്തിന്റെ ഈര്‍ജ്ജസ്വലമായ മതേതരത്വ 
ത്തിനും സന്ദേഹവാദത്തിനും എതിരായി മതത്തിന്റെ താല്‍പര്യത്തെ 
പുന:സ്ഥാപിക്കുകയായിരുന്നു. നവോത്ഥാനത്തിനു പിന്നിലെ പ്രേരകശക്തി 
ഉയര്‍ന്നുവരുന്ന മുതലാളിത്തമായിരുന്നു. 


വക. ചാകാഥ്വിച്‌ 
ടട 


ലി] 


റ യ്ത 


ശരിയായി പറയുകയാണെങ്കില്‍, മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനം 
അതിന്റെ ആരംഭം മുതല്‍ തന്നെ നവോത്ഥാന (ല്ടടലട)ത്തിന്‌ എതി 
രായാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ആദ്യകാല യൂറോപ്യന്‍ നവോത്ഥാനത്തിന്റെ 
ക്രേന്രമായ ഫ്‌ ളോറഠറന്‍സില്‍ ഇറ്റലിയിലെ ഒരു ഡൊമിനിക്കന്‍ 
സംന്യാസിയായ ഗിറോളമോ സാവനറോള (1452-98) മാര്‍ട്ടിന്‍ ലൂഥറുടെ 
പൂര്‍വ്വഗാമിയായിരുന്നു. അദ്ദേഹം പോപ്പ്ഭരണത്തിന്റെ ജീര്‍ണ്ണതയില്‍ വളരെ 
ക്ഷോഭിക്കുകയും ആദിമ ക്രൈസ്തവതയിലേയ്ക്ക്‌ തിരിച്ചുപോകുന്ന 
തിനുവേണ്ടി വാദിക്കാന്‍ ആരംഭിക്കുകയും ചെയ്തു. അദ്ദേഹം ഫെറാറയിലെ 
പ്രഭുവിന്റെ നേതൃത്വത്തിലുള്ള ഇറ്റാലിയന്‍ നാടുവാഴിമുഖ്യന്‍മാരുമായി 
സഖ്യമുണ്ടാക്കുകയും ക്രൈസ്തവരാജാക്കന്‍മാരോട്‌, അനര്‍ഹമായി 
സ്ഥാനം കൈയടക്കിവെച്ചിരിക്കുന്ന അധര്‍മ്മിയായ മാര്‍പ്പാപ്പയെ സ്ഥാന്രഭ 
ഷ്ടനാക്കാന്‍ അഭ്യര്‍ത്ഥിക്കുകയും ചെയ്തു. തുടര്‍ന്ന്‌, അദ്ദേഹം ഇറ്റലിയിലെ 
പുരോഗമിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന മുതലാളിത്തത്തിന്റെ “ദുഷിച്ച്‌” 
ഗവണ്‍മെന്റിനെ ഭര്‍ത്സിക്കുകയും ചെയ്തു. അതേസമയംതന്നെ ഇറ്റാലി 
യന്‍ നവോത്ഥാനത്തിന്റെ മതേതരസംസ്‌കാരത്തിനെതിരെ സാവനറോള 
നിലകൊണ്ടു. നവോത്ഥാന ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താക്കളുടെ പുസ്തകങ്ങളും കൈയെ 
ഴുത്തുപ്രതികളും 1497ല്‍ ഒരു പൊതുസ്ഥലത്തുവെച്ച്‌ തീവ്രവാദിയായ ഈ 
സംന്യാസി അശഗ്നിക്കിരയാക്കിയത്‌ അതിന്റെ ഉച്ചകോടിയായിരുന്നു. എന്താ 
യാലും, നവോത്ഥാനത്തിന്റെ ഉയരുന്ന തിരമാലകള്‍ അതിശക്തമായിരുന്നു 
വെന്ന്‌ സാവനറോളയ്ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടു. നവോത്ഥാനസാഹിത ൃത്തിന്റെ 
അഗ്നിജ്വാലകള്‍ക്ക്‌ ഏതാണ്ട്‌ ഒരുവര്‍ഷത്തിനുശേഷം മഹത്തായ ആ അഗ്നി 
ക്കിരയാക്കല്‍ നടന്ന സ്ഥലത്തുവെച്ചുതന്നെ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ദാരുണമായ മര 
ണത്തെ അഭിമുഖീകരിക്കേണ്ടിവന്നു. പക്ഷെ, ഇറ്റലിയില്‍ സംഭവിക്കാതിരു 
ന്നത്‌ താരതമ്യേന പിന്നാക്കവും മതത്തിന്റെ സ്വാധീനം കൂടുതലും ആയി 
രുന്ന ജര്‍മ്മനിയില്‍ താമസിയാതെ സംഭവിച്ചു. ജര്‍മ്മന്‍ രാജാക്കന്‍മാരുടെ 
പിന്തുണയോടെ മാര്‍ട്ടിന്‍ ലൂഥര്‍ ആരംഭിച്ച മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനം അഭൂ 
തപൂര്‍വ്വമായ ശക്തി ആര്‍ജ്ജിക്കുകയും നവോത്ഥാനത്തിന്റെ വിമോചനാ 
ത്മക മനോഭാവത്തെ തല്‍ക്കാലത്തേക്കെങ്കിലും തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തുന്നതില്‍ 
വിജയിക്കുകയും ചെയ്തു. 

ഇപ്പോള്‍, പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ബംഗാള്‍ പുതിയ ഇറ്റലിയും 
കല്‍ക്കത്ത പുതിയ ഫ്‌ളോറന്‍സും ആയിരുന്നെങ്കില്‍, റാംമോഹനെ ഇന്ത്യന്‍ 
ലൂഥറായിട്ടല്ല, മറിച്ച്‌ സാവനറോളയായാണ്‌ -- തന്റെ യൂറോപ്യന്‍ മുന്‍ഗാമി 
യുടേതിനേക്കാള്‍ വളരെ സൌമ്യമായ രൂപത്തില്‍ - കണക്കാക്കേണ്ടത്‌; അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ അനുയായികളെ ഇന്ത്യന്‍ മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ - 
ആ പര്‍രത്തിന്റെ ആഴത്തിലുള്ള അര്‍ത്ഥത്തില്‍ -- നേതാക്കളെന്ന നിലയിലും. 

മറ്റൊരര്‍ത്ഥത്തിലും ്രഹ്മപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ മനോഭാവത്തിന്‌ യൂറോ 
പ്യന്‍ മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റേതുമായി വളരെ അടുപ്പമുണ്ട്‌. ഫുള്ളര്‍ 
ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചതു പോലെ, മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ കത്തോ 


ഉടച്ച്‌ 2018 _കൂഠ്‌ 


ലിക്കാസഭയോടുള്ളതിനേക്കാള്‍ വിരോധം നവോത്ഥാനത്തിന്റെ വിമോച 
നാത്മക സ്വാധീനത്തോടുണ്ടായിരുന്നു. ഇംഗ്ലണ്ടില്‍ ഡാര്‍വിനെയും ഹക്സി 
ലിയെയും സ്പെന്‍സറേയും ടിന്‍ഡലിനെയും വാലസിനെയും പോലുള്ള 
വര്‍ ബന്ധപ്പെട്ട റോയല്‍ സൊസൈറ്റിയുടെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ പോലും അപ 
കടകരം എന്ന നിലയിലാണ്‌ പ്രൊട്ടസ്റ്റന്റ്‌ സഭ കണക്കാക്കിയത്‌. അതുപോ 
ലെ, പുതിയ ബംഗാളില്‍ തികച്ചും മതേതരമായ യുറോപ്യന്‍ വിജ്ഞാന 
ത്തോട്‌ (അതായത്‌ മതാര്‍ത്ഥമില്ലാത്ത) ഏറെ നിന്ദിക്കപ്പെട്ട വിഗ്രഹാരാധക 
രായ ഹിന്ദുക്കളേക്കാള്‍ വലിയ വിരോധമായിരുന്നു (്രഹ്മസമാജക്കാര്‍ 
കാണിച്ചത്‌. വഹാബി, ഫരൈദി പ്രസ്ഥാനങ്ങളുടെ രൂപത്തിലുള്ള പത്തൊ 
മ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ മുസ്ലീംമത നവീകരണ പ്രസ്ഥാനവും സമാനമായി മുസ്ലീ 
ങ്ങളുടെ മതമനോഭാവത്തെ പുനംപ്രതിഷ്ഠിക്കുകയും മതേതരമായ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
വിജ്ഞാനത്തോടുള്ള അവരുടെ വെറുപ്പിനെ ബലപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു 
എന്ന്‌ ഇവിടെ സാന്ദര്‍ഭികമായി സുചിപ്പിക്കട്ടെ. 

ഈ രാജ്യത്തെ മതേതര ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ അഗ്രഗാമി 
കളാകാന്‍ വിഗ്രഹാരാധകരായ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു. കാരണം, (ഹ്മ 
സമാജക്കാരില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായി അവര്‍ക്ക്‌ മതം ഒഴിയാബാധയായി 
രുന്നില്ല. അവരുടെ മതജീവിതം ചില മതാചാരങ്ങള്‍ യാന്ത്രികമായി അനു 
ഷ്ഠിക്കുന്നതിനപ്പുറത്തേയ്ക്ക്‌ പോയിരുന്നില്ല. വളരെ ചെറുപ്പത്തില്‍ അനു 
കരണത്തില്‍നിന്നും സംഘജീവിതത്തിന്റെ മറ്റ്‌ അനൌപചാരിക രീതിക 
ളില്‍നിന്നും അവര്‍ക്ക്‌ ലഭിച്ചതായിരുന്നു അവ. വാസ്തവത്തില്‍, ഒരു 
പ്രത്യേക അര്‍ത്ഥത്തില്‍ ബുദ്ധമതക്കാരുടെ പിന്‍തലമുറക്കാരായിരുന്നു വിഗ്ര 
ഹാരാധകരായ ഹിന്ദുക്കള്‍. പ്രതിരുപങ്ങളുടെ ആരാധന വേദങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അജ്ഞാതമാണ്‌. ഇന്ത്യയിലെ വിഗ്രഹാരാധന ഒരു പില്‍ക്കാല കണ്ടുപിടു 
ത്തമാണ്‌. മഹായാന ബുദ്ധമതക്കാര്‍ക്കൊപ്പമാണ്‌ അതാരംഭിച്ചത്‌. അവരാ 
കട്ടെ അത്‌ കടംകൊണ്ടത്‌ യവനന്‍മാരില്‍നിന്നും. എന്തായാലും, തീര്വമായ 
യുക്തിചിന്താ ജീവിതം പിന്തുടരുന്നതില്‍നിന്ന്‌ വിഗ്രഹാരാധന മഹായാന 
ദാര്‍ശനികരെ തടഞ്ഞില്ല. ദൈവങ്ങളാലും അര്‍ദ്ധദൈവങ്ങളാലും ഭൂതഗണ 
ങ്ങളാലും അലംകൃതമായ വിഹാരങ്ങളിലിരുന്നുകൊണ്ട്‌ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ 
ദൈവനിഷേധത്തിന്റെ വളരെ വിശദമായ തെളിവുകള്‍ ആവിഷ്ക്കരിക്കു 
ന്നതില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുകയായിരുന്നു അവര്‍. ബരദ്ധയുക്തിവാദത്തിന്റെ 
അവ്യക്തമായ ഒരന്തര്‍ധാര വിഗ്രഹാരാധക ഹൈന്ദവസമുഹത്തിന്റെ നേതാ 
ക്കന്‍മാരുടെ ബോധത്തിലൂടെ അങ്ങനെ കടന്നുപോയിരിക്കണം. ബൌദ്ധഭാ 
രതത്തിന്റെ ചരിത്രത്തെ പുന:സൃഷ്ടിക്കുന്നതില്‍ കാര്യമായ സംഭാവന 
നല്‍കിയ ആളാണ്‌ എച്ച്‌.എച്ച്‌.വില്‍സണ്‍. വിഗ്രഹാരാധകരായ ഹിന്ദുക്കളു 
മായി അദ്ദേഹം വളരെ സൌഹൃദത്തിലായിരുന്നു എന്നത്‌ കേവലം യാദൃ 
ശ്ചികതയല്ല. വിഗ്രഹാരാധകനായ ഒരു ഹിന്ദുവായിരുന്ന രാംകമല്‍സെന്‍ 
ബരൌദ്ധകാലഘഘട്ടവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട തെളിവുകളെ വായിച്ചെടുക്കുന്നതില്‍ 
വില്‍സണെ സഹായിച്ചിരുന്നു. 


ലം പിട ദ്രാക്ഥഥിഷ്‌ 
ട്‌ 


നി 


പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ബംഗാളില്‍ ബുദ്ധമതം ചരിത്രത്തില്‍ 
ഇല്ലായിരുന്നു. “യാഥാസ്ഥിതിക” ഹിന്ദുക്കള്‍ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ച മതേതര 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസം വിമോചിപ്പിച്ച ശക്തികള്‍ക്കെതിരെയായിരുന്നു വേദാ 
ന്തത്തിന്‌ മുഖ്യമായും യുദ്ധം ചെയ്യേണ്ടിയിരുന്നത്‌. ഈ യുദ്ധം വേദാന്തവും 
ബുദ്ധമതവും തമ്മില്‍ നടന്ന ഐതിഹാസികമായ പോരാട്ടത്തിന്‌ സദൃശ്യ 
മായിരുന്നു. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ബംഗാളി സമൂഹത്തില്‍ “യാഥാ 
സ്ഥിതിക്‌” വിഗ്രഹാരാധകര്‍ കര്‍തൃനിഷ്ഠമായി അല്ലെങ്കില്‍, കുറഞ്ഞത്‌ 
വസ്തുനിഷ്ഠമായി വിപ്ലവാത്മകമായ പങ്കാണ്‌ വഹിച്ചത്‌ എന്ന്‌ നിഷേധി 
ക്കാനാവില്ല. 

ഇപ്പോള്‍, ബ്രഹ്മപ്രസ്ഥാനം ഇന്ത്യന്‍ മതനവീകരണമായിരുന്നെങ്കില്‍, 
യൂറോപ്യന്‍ സാദൃശ്യത്തെ പിന്തുടര്‍ന്നുകൊണ്ട്‌ ചില പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ രാമ 
കൃഷ്ണ്രസ്ഥാനത്തെ ഇന്ത്യന്‍ പ്രതിമത നവീകരണ (൦0൩൦ 
1%൦0ണ20ഠന)മായാണ്‌ നാമകരണം ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. (്രഹ്മസമാജക്കാര്‍ 
ഭര്‍ത്സിച്ച ഹൈന്ദവ വിഗ്രഹാരാധനയെ രാമകൃഷ്ണ പ്രസ്ഥാനം പിന്തുണ 
ച്ചതാണ്‌ അതിനു പ്രധാന കാരണം. പക്ഷെ, വിഗ്രഹാരാധനയോടുള്ള രാമ 
കൃഷ്ണ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ പിന്തുണ, ആ പ്രസ്ഥാനം അടിസ്ഥാനപരമായി 
വേദാന്തസ്വഭാവമുള്ളതായിരുന്നു എന്നും അത്‌ ആധുനിക മതേതര വിദ്യാ 
ഭ്യാസത്തിന്റെ വിഗ്രഹഭഞ്ജക മനോഭാവത്തോടുള്ള എതിര്‍പ്പിന്റെ കാര്യ 
ത്തില്‍ ബ്രഹ്മസമാജക്കാര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന അതേ നിലപാടാണ്‌ പുലര്‍ത്തി 
യിരുന്നത്‌ എന്നുമുള്ള വസ്തുതയെ വിഗണിക്കുന്നതിന്‌ ഇടയാക്കരുത്‌. (്രഹ്മ 
സമാജത്തിന്റെ സമകാലിക നേതാക്കന്‍മാര്‍ ഈ രണ്ടു പ്രസ്ഥാനങ്ങളും 
തമ്മില്‍ അര്‍ത്ഥപൂര്‍ണ്ണമായ എന്തെങ്കിലും വ്യത്യഠാസമുള്ളതായി കണ്ടിരു 
ന്നില്ല. രാമകൃഷ്ണപരമഹംസരെ കല്‍ക്കത്തയിലെ വിദ്യാസമ്പന്നരായ ആളു 
കള്‍ക്ക്‌ പരിചയപ്പെടുത്തിക്കൊടുത്തത്‌ കേശവചന്ദ്രസെന്‍ ആയിരുന്നു എന്ന 
കാര്യം നാം വിസ്മരിക്കരുത്‌. ഈ രണ്ടു നേതാക്കന്‍മാരുടെയും മതപര 
മായ വീക്ഷണങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള വലിയ സാദൃശ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവരുടെ 
ശിഷ്യന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ അവിടെ വിവാദവും നടക്കുകയുണ്ടായി. പിന്നീട്‌, 
* തത്ത്വബോധിനിപ്രതിക” വിവേകാനന്ദന്റെ ദൌത്യത്തിന്‌ “ഹാര്‍ദ്ദമായ 
പിന്തുണ” നല്‍കുകയും “സ്വാമിജിയുടെ ജീവിതപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ലക്ഷ്യ 
സാക്ഷാത്കാരത്തിന്‌” വേണ്ടി ഈശ്വരനോടു പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുകയും ചെയ്തു. 
സാധാരണ്‍ പബ്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ ഭാഗമായ കൃഷ്ണകുമാര്‍ മിത്രയുടെ 
“ സഞ്ജീവനി” വിചാരിച്ചത്‌ പാശ്ചാത്യലോകത്ത്‌ വിവേകാനന്ദന്‍ ഉദ്ബോ 
ധിപ്പിക്കുന്നത്‌ ര്രഹ്മോയിസം അല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല എന്നാണ്‌. പാശ്ചാത്യ 
ദേശത്തുനിന്ന്‌ തിരിച്ചുവന്നശേഷം വിവേകാനന്ദനെ സ്വീകരിക്കാന്‍ 
ട൮ണ്‍ഹാളില്‍ ഒരുക്കിയ സമ്മേളനത്തെ, അവിടെ ധാരാളം പ്രഹ്മസമാജ 
ക്കാര്‍ തടിച്ചുകൂടിയിരുന്നു എന്നതിനാല്‍ ബ്രഹ്മസമ്മേളനം എന്നുവരെ പ്രഖ്യാ 
പിക്കുന്നതിലേയ്ക്ക്‌ ആ വൃത്താന്തപത്രം പോയി. ഈ മൂന്നു സമാജങ്ങളു 
ടെയും പ്രാതിനിധ്യാത്മക വീക്ഷണം നാമിവിടെ കാണുന്നു. 


ഉരച്ച്‌ 2018 പക്ഷ 


പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ബംഗാളിലെ മതേതര ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാ 
ഭ്യാസവും വിജ്ഞാനവും കെട്ടഴിച്ചുവിട്ട യുക്തിവാദശക്തികള്‍ക്കെതിരായി 
വേദാന്തശക്തികള്‍ നടത്തിയ ഗംഭീരപോരാട്ടത്തിന്റെ ഒരു വിഹഗവീക്ഷണം 
നല്‍കാന്‍ ഇനി നമുക്ക്‌ ശ്രമിക്കാം. 

റാംമോഹന്‍ തുടക്കംമുതല്‍തന്നെ മതേതര ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസ 
ത്തിന്റെ ലോകവീക്ഷണത്തിനെതിരെ ചിട്ടയോടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ തുടങ്ങി 
യിരുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍ ഒരു മതവിഭാഗത്തിനും മതേതരമായ ആധുനിക 
വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്‌ ജന്മം നല്‍കാന്‍ കഴിഞ്ഞിരുന്നില്ല. വ്യക്തമായ നാസ്തി 
കതയെ അല്ലെങ്കില്‍ സന്ദേഹവാദത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുന്ന അതിന്റെ ശക്ത 
മായ പ്രവണതയാണ്‌ അതിനു കാരണം. മതേതര വിദ്യാഭ്യാസം എന്ന സങ്ക 
ല്പത്തോടുതന്നെ വേദാന്തനേതാക്കന്‍മാര്‍ക്ക്‌ കടുത്ത വിമുഖതയും ഉണ്ടാ 
യിരുന്നു. കാരണം, അവരെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഈ ലോകം എന്നത്‌ ബ്രഹ്മത്തിന്റെ 
സ്വയം പ്രക്ഷേപം മാത്രമാണ്‌. ലോകത്തിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ അംഗീകരി 
ക്കുന്നു എങ്കില്‍ത്തന്നെയും ബ്രഹ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ വേറിട്ടൊരു യാഥാര്‍ത്ഥ്യം 
അതിനില്ലെന്നും സങ്കല്പിക്കപ്പെട്ടു. ആശ്രിതാസ്തിത്വം എന്ന ഈ സിദ്ധാന്തം 
മതേതരവിജ്ഞാനത്തിന്റെ സ്വയംഭരണമേഖലയ്ക്ക്‌ ഒരു വ്യാപ്തിയും നല്‍കി 
യില്ല. ആയതിനാല്‍ തികച്ചും അനുകൂലമായ പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ നിലവി 
ലുണ്ടായിരുന്ന മതേതര ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസ സമ്പ്രദായത്തിനും അതില്‍നി 
ന്നുദ്ഭവിച്ച യുക്തിവാദ പ്രസ്ഥാനത്തിനും എതിരായ കുരിശുയുദ്ധം 
റാംമോഹന്‍ ആരംഭിച്ചത്‌. 

റാംമോഹന്റെ കാലത്തെ മതേതര ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യഠസത്തിന്റെ 
ശില്പി ഘടികാരനിര്‍മ്മാതാവായ ഡേവിഡ്‌ ഹാരെയായിരുന്നു എന്ന കാര്യം 
നമുക്കറിയാവുന്നതാണ്‌. ഹിന്ദു കോളേജ്‌, കല്‍ക്കത്ത സ്‌കൂള്‍ ബുക്ക്‌ 
സൊസൈറ്റി, കല്‍ക്കത്ത സ്കൂള്‍ സൊസൈറ്റി എന്നിവ സ്ഥാപിക്കുന്നതിനു 
പിന്നിലെ പ്രേരകശക്തിയും അദ്ദേഹമായിരുന്നു. റാംമോഹന്‍ ഇതിലേതെ 
ങ്കിലും ഒരു സ്ഥാപനവുമായി ബന്ധപ്പെടാതെ, മറ്റു വിഷയങ്ങള്‍ പഠിപ്പിക്കു 
ന്നതിനോടൊപ്പം സ്ഥിരമായി മതബോധനം നടത്തുന്ന ഒരുകൂട്ടം സമാന്തര 
സ്ഥാപനങ്ങള്‍ സ്ഥാപിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. അങ്ങനെ ഹിന്ദുകോളേജി 
നെതിരെ അദ്ദേഹം 1822ല്‍ ആംഗ്ലോ-ഹിന്ദു സ്‌കൂള്‍ സ്ഥാപിക്കുകയും ഒരു 
വേദാന്ത കോളേജ്‌ സ്ഥാപിക്കുക എന്ന തന്റെ ആദ്യകാലത്തെ പ്രിയപദ്ധതി 
1826ല്‍ നടപ്പില്‍വരുത്തുകയും ചെയ്തു. 

പക്ഷെ, ഹാരെയുമായി നിസ്സഹകരിക്കുന്ന വേളയില്‍ ഈ രാജ ത്ത്‌ 
വിദ്യാഭ്യാസ പ്രചാരണത്തിന്‌ രാജാറാം മോഹന്‍റായ്‌ ക്രൈസ്തവമിഷണ 
റിമാര്‍ക്ക്‌ എല്ലാ സഹായവും നല്‍കിയിരുന്നു. അവരുടെ സ്‌കൂളുകളില്‍ മത 
വിദ്യാഭ്യാസം നല്‍കിയിരുന്നു എന്നതാണതിനു കാരണം. വാസ്തവത്തില്‍, 
ഇന്ത്യന്‍ വിദ്യാഭ്യാസ മണ്ഡലത്തില്‍ ക്രൈസ്തവ മിഷനുകളെ കൊണ്ടുവ 
രുന്നതില്‍ അദ്ദേഹം മുഖ്യപങ്കുവഹിച്ചിരുന്നു. വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ക്ക്‌ മികച്ച മത 
വിദ്യാഭ്യാസം നല്‍കണമെന്നു മാത്രമല്ല റാംമോഹന്‍ ആഗ്രഹിച്ചത്‌; മതേത 


ലം പി ക്ഥകാഥ്വിച്‌ 
ടം 


രവിഷയങ്ങള്‍ പഠിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള ചുമതല മതവിശ്വാസികളെ ഏല്‍പിക്ക 
ണമെന്നും അദ്ദേഹം ആവശ്യപ്പെട്ടു. ഈ രാജ്യത്തെ ജനങ്ങളെ യൂറോപ്യന്‍ 
വിജ്ഞാനവും “ക്രൈസ്തവ ധാര്‍മ്മികത്‌"യും പഠിപ്പിക്കാന്‍ യോഗ്യരായ 
കുറച്ച്‌ അദ്ധ്യാപകരെ അയക്കാനായി അദ്ദേഹം അമേരിക്കയിലെ ഹാര്‍വാര്‍ഡ്‌ 
കോളേജിലെ റവ. ഹെന്‍റിവെയറിന്‌ എഴുതികയുണ്ടായി. റാംമോഫന്റെ 
അഭ്യര്‍ത്ഥനയോടുള്ള പ്രതികരണമായാണ്‌ സ്‌കോട്ട്‌ലന്റിലെ സഭ റവ. 
ഡഫിനെ 1830ല്‍ കല്‍ക്കത്തയിലേയ്ക്ക്‌ അയച്ചത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിദ്യാ 
ഭ്യാസ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലെല്ലാം റാംമോഹന്‍ പൂര്‍ണ്ണമനസ്സോടെ സഹകരി 
ക്കുകയുമുണ്ടായി. പിന്നീട്‌, ഒരു സ്കൂള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുന്നതിനായി സെറാംപൂര്‍ 
മിഷനിലെ യൂസ്റ്റസ്‌ കാരിക്ക്‌ റാംമോഹന്‍ കുറച്ചു ഭൂമി നല്‍കുകയുണ്ടായി. 
തുടര്‍ന്ന്‌, അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആംഗ്ലോ-ഹിന്ദുസ്കൂള്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌ ഏറെ 
ക്കുറെ കല്‍ക്കത്താ യുണിറ്റേറിയന്‍ കമ്മിറ്റിയുടെ ഒരു മിഷണറി ഏജന്‍സി 
യായിട്ടായിരുന്നു. 

എന്തായാലും, മതേതര വിദ്യാഭ്യാസത്തോടുള്ള റാംമോഹഫന്റെ 
എതിര്‍പ്പ്‌ മിഷണറിമാരുടേതിനേക്കാള്‍ സന്ധിയില്ലാത്തതായിരുന്നു. ഉടനെ 
യല്ലെങ്കിലും, ആത്യന്തികമായി യൂറോപ്യന്‍ മതത്തെയും സഹായിക്കും എന്ന 
പ്രതീക്ഷയോടെ മിഷണറിമാര്‍ മതേതര ആധുനികവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ ചില 
മൂര്‍ത്ത പദ്ധതികളെ വെറുപ്പോടെയാണെങ്കിലും പിന്തുണച്ചിരുന്നു. പക്ഷെ, 
അവരുടെ ബംഗാളി മിത്രത്തിന്റെ എതിര്‍പ്പ്‌ ഈ വിഷയത്തില്‍ പൂര്‍ണ്ണമായി 
രുന്നു. 

ഇംഗ്ലണ്ടിലായിരിക്കെ റാംമോഹന്‍ സാമ്പത്തികക്ലേശത്തില്‍ അക 
പ്പെട്ടപ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിനും കുടുംബത്തിനും (ബ്രിസ്റ്റോളില്‍ അഭയം ഏര്‍പ്പാ 
ടാക്കിയത്‌ ഡേവിഡ്‌ ഹാരെയായിരുന്നു എന്ന്‌ ഇവിടെ പരാമര്‍ശിക്കാവുന്ന 
താണ്‌. പക്ഷെ, കുറച്ചുവര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുശേഷം കല്‍ക്കത്തയില്‍ അശരണനായ 
അവിഹാഹിതനായി ഹാരെ മരണപ്പെട്ടപ്പോള്‍ റാംമോഹന്റെ ക്രൈസ്തവമി 
ഷണറി സുഹൃത്തുക്കള്‍ അവരുടെ സെമിത്തേരികളില്‍ അദ്ദേഹത്തെ അട 
ക്കംചെയ്യാന്‍പോലും അനുവദിച്ചില്ല. മനുഷ്യന്‍ മരിച്ചവരുമായി യുദ്ധംചെ 
യ്യുന്നില്ല; എന്നാല്‍, ആ മത്രഭാന്തന്‍മാര്‍ മരിച്ച ഈ മനുഷ്യനെ വെറുതെ 
വിട്ടില്ല. 

ഡെറോസിയോയുടെ നേരെയുള്ള റാംമോഹന്റെ മനോഭാവവും 
സൌഹൃദത്തില്‍നിന്ന്‌ വളരെ അകലെയായിരുന്നു. റാംമോഹന്‍ 1830ല്‍ ഈ 
രാജ്യംവിട്ടുപോയി. അതിന്‌ കഷ്ടിച്ച്‌ ഒരുവര്‍ഷം മുമ്പാണ്‌ ഡെറോസിയോ 
ഹിന്ദുകോളേജില്‍ ചേര്‍ന്നിരുന്നത്‌. ഫലം നല്‍കിക്കൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പഠിപ്പിക്കല്‍ ആരംഭിച്ചിട്ടേ ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. പക്ഷെ, റാംമോഹന്റെ സൂക്ഷ്മ 
ദര്‍ശിയായ കണ്ണുകള്‍ അപകടബിന്ദു ഉടന്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. അദ്ദേഹം ഡെറോ 
സിയോയെ “നാസ്തികമൃഗം” എന്നു വിളിക്കുകയും ഡെറോസിയോയുടെ 
പ്രചോദനത്തിനു കീഴില്‍ ഉയര്‍ന്നുവരുന്ന ബൌദ്ധികപ്രസ്ഥാനത്തെ ഹിന്ദു 
വിഗ്രഹാരാധനയേക്കാള്‍ “കൂടുതല്‍ നിന്ദ്യമായി കണക്കാക്കുകയും 


ചെയ്തു. 
ഉരച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌ 


റാംമോഹന്റെ അഭാവത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൂട്ടാളികള്‍ അദ്ദേഹം 
തുടങ്ങിവെച്ച ശകാരവര്‍ഷം തുടര്‍ന്നു. ഡെറോസിയന്‍മാരുടെ ധാര്‍മ്മിക 
വിശ്വാസങ്ങള്‍ക്കും സദാചാര സ്വഭാവത്തിനും സാമൂഹിക പെരുമാറ്റ 
ങ്ങള്‍ക്കും എതിരെ അവര്‍ വലിയ തോതില്‍ പ്രചാരണം നടത്തി. ഇത്‌ രക്ഷി 
താക്കളെ ഭയചകിതരാക്കി. അവര്‍ അവരുടെ കുട്ടികളെ ഹിന്ദുകോളേജില്‍ 
നിന്നും തിരിച്ചുകൊണ്ടുപോകാന്‍ ആരംഭിച്ചു. സ്വാഭാവികമായും കോളേ 
ജിന്റെ “ഹിന്ദു"” മാനേജര്‍മാര്‍ അതിന്റെ ഭാവിയെക്കുറിച്ച്‌ ഭയപ്പെട്ടു. ആയ 
തിനാല്‍ അവര്‍ ഡെറോസിയോയുടെ രാജി തേടി. അദ്ദേഹമാകട്ടെ, 
ഉടന്‍തന്നെ അതു നല്‍കുകയും ചെയ്തു. കോളേജിലെ ചില മുതിര്‍ന്ന 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികളുടെ മേലും വാള്‍ത്തല പതിച്ചു. ഭാവിയില്‍ ഇത്തരം സംഭവ 
ങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകാതിരിക്കാന്‍ ചില മുന്‍കരുതല്‍ നടപടികളും എടുക്കുകയു 
ണ്ടായി. ““ഹിന്ദു"" മാനേജര്‍മാര്‍ സ്വീകരിച്ച ഈ ഡെറോസിയന്‍ വിരുദ്ധ നട 
പടികള്‍ ഡെറോസിയനിസത്തോടുള്ള യഥാര്‍ത്ഥ ശത്രുതയില്‍ നിന്നെന്ന 
തിനേക്കാള്‍ തല്‍ക്കാല പ്രയോജനം എന്ന പരിഗണനയില്‍ നിന്നായിരുന്നു. 
എന്തെന്നാല്‍, ഈ സംഭവത്തിനു കുറച്ചുവര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കു ശേഷം 
“സൊസൈറ്റി ഫോര്‍ ദ അക്വിസിഷന്‍ ഓഫ്‌ ജനറല്‍ നോളേജ്‌” സമ്മേളനം 
നടത്തുന്നതിന്‌ സംസ്കൃതകോളേജിന്റെ ഹാള്‍ വാടകയില്ലാതെ ഡെറോ 
സിയന്‍മാര്‍ക്ക്‌ കൊടുക്കുന്നതും നാം കാണുന്നുണ്ട്‌. ബന്ധപ്പെട്ട ഈ 
“ഹിന്ദു' "ക്കള്‍ മതേതര ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തോട്‌ പ്രതിജ്ഞാബദ്ധരായി 
രുന്നു. ഏതെങ്കിലും തരത്തിലുള്ള ഡെറോസിയനിസത്തിന്‌ അതിന്റെ താര്‍ക്കി 
കഫലം ഉണ്ടായിരിക്കും എന്ന്‌ അവര്‍ അവ്യക്തമായെങ്കിലും മനസ്സി 
ലാക്കിയിരുന്നു. പക്ഷെ, ഈ നാടകീയമായ ഉപാഖ്യാനത്തിന്റെ ഉപജാപക 
ഭാഗം പ്രസന്നകുമാര്‍ ടാഗോറിന്റെ പ്രവര്‍ത്തിയായിരുന്നു. അദ്ദേഹം “ഹിന്ദു” 
മാനേജര്‍മാര്‍ക്ക്‌ പൂര്‍ണ്ണ പിന്തുണ നല്‍കുകയുണ്ടായി - എന്നാല്‍, അത്‌ 
ആകപ്പാടെ വ്യത്യസ്തമായ ഒരടിസ്ഥാനത്തിലായിരുന്നു. താന്‍ ഡെറോസി 
യനിസത്തിന്‌ എതിരാണ്‌ എന്നതിനാലാണ്‌ അദ്ദേഹം അവരെ പിന്തുണച്ച 
ത്‌. ഹിന്ദുകോളേജിലെ വിദ്യാഭ്യാസരീതിയോട്‌ ഗണനീയമായ മാനസിക 
കരുതലോടെയാണ്‌ അദ്ദേഹം അതിന്റെ മാനേജരായത്‌ എന്നു വ്യക്തമാണ്‌. 
കോളേജിലെ പരിശോധനാ സന്ദര്‍ശകന്‍ ആയപ്പോള്‍ ടാഗോര്‍ 
ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാക്കി. കോളേജിന്റെ മതേതര വിദ്യാഭ്യാസ സ്വഭാവത്തോട്‌ 
അദ്ദേഹം ഏറെ അസംതൃപ്തനായിരുന്നു. നിയമപരമായ വ്യവസ്ഥകാരണം 
അതില്‍ മാറ്റംവരുത്താന്‍ കഴിയാത്തതിനാല്‍ അദ്ദേഹം ദ്വാരകാനാഥ്‌ ടാഗോ 
റിന്റെ സഹായത്തോടെ ഹിന്ദു കോളേജിനു കീഴില്‍ ഒരു ഉന്നതപാഠശാല 
സ്ഥാപിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. റാംമോഹന്റെ വേദാന്ത കോളേജിന്റെ മറ്റൊരു 
പേരിലുള്ള പുന:സ്ഥാപനം മാത്രമായിരുന്നു പാഠശാല. വേദാന്ത കോളേ 
ജിലെ ഒരു പൂര്‍വ്വാദ്ധ്യാപകനായ രാമചന്ദ്ര വിദ്യാവാഗീശനെ പാഠശാലയുടെ 
ഒരദ്ധ്യാപകനായി നിയമിക്കുകയും ചെയ്തു. 
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എന്തായാലും, ്രഹ്മസമാജ നേതാക്കന്‍മാരുടെ എതിര്‍പ്പിന്‌ ഡെറോ 
സിയന്‍മാരുടെ ആവേശത്തെ നിരുത്സാഹപ്പെടുത്താന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. അത 
വരെ ധമൈര്യപ്പെടുത്തുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. ജമീന്ദാര്‍മാരുടെയും നീലം തോട്ട 
ഉടമസ്ഥരുടെയും അടിച്ചമര്‍ത്തലുകളിലേയ്ക്കും സ്ഥിരം കണ്ടെഴുത്തിനു 
(൪്ണമ്ധബ്‌ലിണബണു കീഴിലെ കര്‍ഷകരുടെ ദുരിതജീവിതത്തിലേയ്ക്കും 
അവര്‍ വ്യവസ്ഥാപിതമായ രീതിയില്‍ രാജ്യത്തിന്റെ ്രദ്ധ ആകര്‍ഷിക്കുക 
യുണ്ടായി. കര്‍ഷക കലാപങ്ങള്‍ അവിടെയുമിവിടെയുമായി പൊട്ടിപ്പുറപ്പെ 
ടുന്നുണ്ടായിരുന്നു. ദ്ധരകാനാഥ്‌ ടാഗോറിന്റെ പബ്ന സെമിന്ദാരിയില്‍ അത്ത 
രമൊരു കലാപമുണ്ടായപ്പോള്‍ ഡെറോസിയന്‍മാര്‍ പബ്നയിലെ കുടി 
യാന്‍മാര്‍ക്കുവേണ്ടിയാണ്‌ വാദിച്ചത്‌. 

സ്വാഭാവികമായും ജമീന്ദാള്‍മാര്‍ ഇത്‌ ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. ്രക്ഷോഭ 
രാഷ്ട്രീയത്തിലേയ്ക്ക്‌ രോഷാകുലരായ ഈ ചെറുപ്പക്കാരെ ആകര്‍ഷിക്കുക 
വഴി ഈ പ്രസ്ഥാനത്തെ ഇല്ലാതാക്കാന്‍ കഴിയുമെന്ന്‌ കഭാശലക്കാരായ 
അവര്‍ക്ക്‌ കാണാന്‍ കഴിഞ്ഞു. ഈ രാഷ്ട്രീയ പ്രസ്ഥാനത്തിലൂടെ മറ്റൊരു 
ലക്ഷ്യവും നേടാനായി. ഇന്ത്യന്‍ ജനതയ്ക്ക്‌ അധികാരത്തിന്റെ ഒരു കഷ്ണം 
നല്‍കാന്‍ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ പ്രേരിപ്പിക്കപ്പെട്ടു. സംഘടിതരും ശബ്ദിക്കുന്നവരും 
സ്വാധീനമുള്ളവരും എന്ന നിലയില്‍ ജമീന്ദാര്‍മാര്‍ക്ക്‌ ഇന്ത്യന്‍ ജനതയുടെ 
പേരില്‍ ആ അധികാരത്തിന്റെ സിംഹഭാഗവും കയ്യടക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞു. സമൂ 
ഹത്തിലെ “പ്രധാനികള്‍?” ആയതിനാല്‍ ജമീന്ദാര്‍മാര്‍ക്ക്‌ ഇത്തരത്തില്‍ അധി 
കാരം കൈമാറുന്നതിനുവേണ്ടി ഇംഗ്ലണ്ടിലായിരിക്കെ മുമ്പേതന്നെ റാംമോ 
ഹന്‍ വാദിച്ചിരുന്നു എന്നതാണ്‌ വാസ്തവം. 

ഇംഗ്ലണ്ടിലെ പ്രഭുമണ്ഡലത്തില്‍ ദ്വാരകാനാഥ്‌ പരിചിതനായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹം ന്യായാനുവര്‍ത്തിയും ഭൂവുടമാസംഘത്തിലെ സജീവാംഗവും 
കര്‍ഷക്രപ്രസ്ഥാനത്തില്‍ വ്യക്തിപരമായി ബാധിക്കപ്പെട്ട ആളുമായിരുന്നു. 
ആയതിനാല്‍, ഭൂവുടമാ സമുഹം അവരുടെ പ്രതിനിധിയായി അദ്ദേഹത്തെ 
ഇംഗ്ലണ്ടിലേയ്ക്ക്‌ അയച്ചു. അദ്ദേഹം 1842 ഡിസംബറില്‍ ജോര്‍ജ്ജ്‌ തോംസ 
ണോടൊപ്പം കല്‍ക്കത്തയില്‍ തിരിച്ചെത്തി. (്രിട്ടീഷ്‌ പാര്‍ലമെന്റ്‌ അംഗവും 
മികച്ച പ്രാസംഗികനും ആയിരുന്നു ജോര്‍ജ്ജ്‌ തോംസണ്‍. അടിമത്തത്തി 
നെതിരായും സ്വതന്ത്രവ്യാപാരത്തിനുവേണ്ടിയും വാദിക്കുന്നവരില്‍ പ്രമു 
ഖനായിരുന്നു അദ്ദേഹം. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഉത്പാദകരുടെ ഒരു വിപണിയായും അടി 
മകളെ ഉപയോഗിക്കാതെ പരുത്തി ഉത്പാദിപ്പിക്കുന്ന ക്യന്ദ്രമായും ഉള്ള ഇന്ത്യ 
യുടെ വികാസത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി മാഞ്ചസ്റ്ററിലെ ഉത്പാ 
ദകരെയും മനുഷ്യസ്നേഹികളെയും യോജിപ്പിക്കുന്ന ഒരു സംഘടനയായ 
ഇംഗ്ലണ്ടിലെ ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യാ സൊസൈറ്റിയുടെ ഭാഗമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. 
ബ്രിട്ടീഷ്‌ പരുത്തി ഉത്പാദകര്‍ നീലം വിവാദത്തെ ശ്രദ്ധാപൂര്‍വ്വം വീക്ഷിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കുകയായിരുന്നു. മാത്രമല്ല, അവര്‍ റാംമോഹന്‍ വിഭാഗ ജമീ 
ന്ദാര്‍മാരുമായി സഖ്യത്തിലുമായിരുന്നു. ആ ആള്‍ക്കാരെ “രാഷ്ട്രീയം” പഠി 
പ്പിക്കാനാണ്‌ തോംസണ്‍ സന്തോഷത്തോടെ കല്‍ക്കത്തയിലേയ്ക്കു വന്ന 
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ത്‌. അദ്ദേഹം വന്നയുടനെ നടന്ന “സൊസൈറ്റി ഫോര്‍ ദ അക്വിസിഷന്‍ 
ഓഫ്‌ ജനറല്‍ നോളേജ്‌" എന്ന സംഘടനയുടെ: സമ്മേളനത്തില്‍വെച്ച്‌ 
അതിന്റെ അംഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ദ്വാരകാനാഥ്‌ അദ്ദേഹത്തെ പരിചയപ്പെടുത്തുകയു 
ണ്ടായി. 

ഡെറോസിയന്‍മാര്‍ രാഷ്ട്രീയത്തിന്‌ ഭ്രഷ്ട്‌ കല്പിച്ചിരുന്നില്ല. 
പക്ഷെ, അതുവരെയും അവര്‍ക്ക്‌ ഒറ്റതിരിഞ്ഞ താല്‍പര്യമേ രാഷ്ട്രീയത്തി 
ലുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂു. അവരുടെ മുഖ്യ(്രദ്ധ ധൈഷണിക മണ്ഡ 
ലങ്ങളില്‍ത്തന്നെയായിരുന്നു. ““സ്വാര്‍ത്ഥതയെ വെറുത്ത്‌” സ്ഥിരമായ ഒരു 
രാഷ്ട്രീയ സംഘടനയിലൂടെ ഒന്നിക്കാന്‍ തോംസണ്‍ യുവാക്കളെ നിര്‍ബ 
ന്ധിച്ചു. അവരെ തന്റെ വീക്ഷണത്തിലേയ്ക്കു കൊണ്ടുവരുന്നത്‌ അത്ര എളു 
പ്ലമല്ല എന്ന്‌ തോംസണ്‌ മനസ്സിലായി. പൊതുവിജ്ഞാനാര്‍ജ്ജനസമിതിയുടെ 
ഏതാണ്ടെല്ലാ യോഗങ്ങളിലും പങ്കെടുക്കാന്‍ അദ്ദേഹം തുടങ്ങുകയും 
അതിലെ അംഗങ്ങളുടെ പ്രവര്‍ത്തനരീതിയെ മാറ്റാന്‍ തന്റെ വാഡ്വൈഭവത്തെ 
പരമാവധി ഉപയോഗിക്കുകയും ചെയ്തു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ വാക്ചാതുര്യം 
യുവാക്കളെ ആകര്‍ഷിച്ചിരുന്നു എന്നതില്‍ സന്ദേഹമില്ലെങ്കിലും എടുത്തു 
ചാടുന്ന കാര്യത്തില്‍ അപ്പോഴും അവര്‍ ചഞ്ചലചിത്തരായിരുന്നു. രൂപീകരി 
ക്കാനുദ്ദേശിക്കുന്ന സംഘടനയ്ക്ക്‌ ഭൂുവുടമാസംഘത്തിന്റെ രാഷ്രീയ 
വിഭാഗം എന്ന നിലയിലേ പ്രവര്‍ത്തിക്കാനാവു എന്നതിനാല്‍ അത്തരമൊരു 
സംഘടനയുടെ ഉപയുക്തതയെത്തന്നെ ശിവചന്ദ്രദാഗോര്‍ ചോദ്യംചെയ്തു. 
നീതിന്യായവും പോലീസുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഭരണനിര്‍വ്ൃവഹണത്തെ 
വിമര്‍ശിക്കുന്ന ദക്ഷിണരഞ്ജന്റെ പ്രബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ 1843 ഫെബ്രുവരി 
8-൦ തിയ്യതിയിലെ “സമിതി'യുടെ മീറ്റിംഗില്‍വെച്ച്‌ ക്യാപ്റ്റന്‍ റിച്ചാര്‍ഡ്സ 
ണുമായി നടന്ന ഏറ്റുമുട്ടല്‍ തോംസന്റെ പ്രവര്‍ത്തനത്തെ ഏറെ സഹായി 
ക്കുകയുണ്ടായി. രണ്ടുമൂന്നു മാസങ്ങള്‍ക്കുശേഷം പൊതുവിജ്ഞാനാര്‍ജ്ജ 
നസമിതിയുടെ ചാരത്തിനുമുകളില്‍ ബംഗാള്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യാ സൊസൈറ്റി 
എന്ന ഒരു പ്രാഥമിക രാഷ്ട്രീയ സംഘടന രൂപംകൊണ്ടു. രാജ്യത്ത്‌ ഒരു 
ബദദ്ധികവിപ്പവം വിളംബരം ചെയ്യുക എന്ന തങ്ങളുടെ ഉദ്ദേശ്യത്തില്‍നിന്ന്‌ 
ഡെറോസിയന്‍മാര്‍ അങ്ങനെ വഴിതിരിച്ചു വിടപ്പെട്ടു. ഭൂുവുടമാസംഘത്തില്‍ 
ലയിച്ച ഈ പുതിയ സംഘം 1851ല്‍ വീണ്ടും ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഇന്ത്യന്‍ അസോ 
സിയേഷന്‍ എന്ന പേരില്‍ ഒരു പൊതുസംഘമമയി മാറി. എന്തായാലും, ഈ 
പുതിയ സംഘം ചില പുരോഗമന ബുദ്ധിജീവികളുടെയും യാഥാസ്ഥിതിക 
രായ ഭൂവുടമകളുടെയും അസ്ധാസ്ഥ്യകരമായ ഐക്യമാണെന്ന്‌ തെളിയി 
ക്കപ്പെട്ടു. ഈ ലയനത്തോടെ യുവബംഗാള്‍ പ്രസ്ഥാനം ഇല്ലാതായി. അതിന്റെ 
അന്ത്യത്തോടെ ആധുനിക ഇന്ത്യയുടെ ചരിത്രത്തിലെ മഹത്തായ ഒരദ്ധ്യായം 
അവസാനിച്ചു. 

യൂറോപ്യന്‍ നവോത്ഥാനം നടന്നത്‌ സ്വതന്ത്ര രാജ്യങ്ങളിലായിരു 
ന്നു. എന്നാല്‍ ഇന്ത്യ ഒരു ആശ്രിതരാജ്യമായിരുന്നു. ഇത്‌ കാര്യത്തെ വലി 
യൊരളവില്‍ മലിനമാക്കി. തന്മൂലം ഇന്ത്യയുടെ പിന്നാക്കാവസ്ഥയ്ക്കുള്ള 


ക. ക്ഥകാഥ്വിഷ്‌ 
ട്‌ 


മുഖ്യകാരണം രാഷ്ട്രീയമായ പിന്നാക്കാവസ്ഥയാണെന്നുള്ള വിശ്വാസത്തി 
ലേയ്ക്ക്‌ - ഇത്‌ ശരിയല്ലെന്ന്‌ നാം കണ്ടിട്ടുണ്ടെങ്കിലും - ഡെറോസിയന്‍മാര്‍ 
നയിക്കപ്പെട്ടു. ഒറ്റക്കെട്ടായി പോകുന്നതിന്‌ ഒരു പ്രത്യയശാസ്ര്രം ഇല്ലാ 
ത്തതും ഡെറോസിയന്‍മാരുടെ ഈ വഴിമാറ്റത്തിന്‌ കാരണമായിത്തീര്‍ന്നു. 
ഒരു ദശാബ്ദത്തിനുമുമ്പുതന്നെ അവരുടെ ഐതിഹാസിക ഗുരു മരിച്ചു 
പോയിരുന്നു. അതിനുശേഷം അവരുടെ സുഹൃത്തും വഴികാട്ടിയും തത്ത്വ 
ചിന്തകനുമായിരുന്ന ഡേവിഡ്ഹാരെയും മരണപ്പെട്ടിരുന്നു. അനുഭവത്താല്‍ 
പക്വതപ്രാപിച്ചിട്ടില്ലാത്ത ഈ യുവാക്കള്‍ സ്വാഭാവികമായും ബ്രഹ്മസമാജ 
നേതാക്കന്‍മാരുടെ കുടിലനീക്കങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പില്‍ എളുപ്പത്തില്‍ ഇരകളായി 
ത്തീര്‍ന്നു. 

അതുകൂടാതെ, “വിവേകത്തോടെ നല്‍കപ്പെടുന്ന കുറച്ച്‌ ഡെപ്യൂട്ടി 
മജിസ്ട്രേറ്റുപദവികള്‍ അവരുടെ പുനരുജ്ജീവനത്തെ തടയും” എന്ന്‌ ബ്രഹ്മ 
സമാജത്തിന്റെ ഒരു അനൌദ്യോഗിക ആനുകാലികമായ “ബംഗാള്‍ ഹര്‍കാരു' 
അതിന്റെ 1845 ഫെ[്രുവരി 13-ഠം തിയ്യതിയിലെ ലക്കത്തില്‍ നിരീക്ഷിക്കു 
കയുണ്ടായി. ഗവണ്‍മെന്റ്‌ ഈ നിര്‍ദ്ദേശത്തെ ആഹ്ലാദത്തോടെ സ്വീകരിച്ച്‌ 
പ്രതീക്ഷയ്ക്കു വകയുണ്ടായിരുന്ന ചില ഡെറോസിയന്‍മാര്‍ക്ക്‌ ഡെപ്യൂട്ടി 
കലക്ടര്‍മാരായും മുന്‍സിഫുമാരായും നിയമനം നല്‍കി. സര്‍ക്കാര്‍ 
സേവനം അവരുടെ ആത്മാവിനെ കൊന്നു. അഭിപ്രായങ്ങളില്‍ അവര്‍ യാഥാ 
സ്ഥിതികരായി മാറി. ഇവിടെയും ബ്രഹ്മസമാജക്കാരുടെ കൌാശലബുദ്ധി യുവ 
ബുദ്ധിജീവികള്‍ക്കുമേല്‍ മേല്‍ക്കൈ നേടി. 

അങ്ങനെ, ദേവേന്ദ്രനാഥ്‌ (്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ നേതൃത്വം ഏറ്റെടു 
ക്കുമ്പോഴേക്കും ഡെറോസിയന്‍ പ്രസ്ഥാനം പ്രായോഗികമായി ക്ഷയിച്ചി 
രുന്നു. എന്നാല്‍, അദ്ദേഹം തന്റെ മുന്‍ഗാമികളെപ്പോലെ യുവമനസ്സുകള്‍ക്കു 
മേലുള്ള മതേതര ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ “ദുഷിച്ച്‌” ഫലങ്ങള്‍ക്കെ 
തിരെ പിന്നെയും പോരാടി. അതോടൊപ്പം, വിദ്യാസാഗറും അക്ഷയകുമാര്‍ദ 
ത്തയും പ്രതിനിധീകരിച്ച പുതിയ യുക്തിവിചാരശക്തികളുടെയും പോസി 
റ്റീവിസ്റ്റ്‌ (പസ്ഥാനത്തിന്റെയും ഉദയം അദ്ദേഹത്തിന്റെയും അനുയായികളു 
ടെയും സ്വസ്ഥത കെടുത്തി. ദേവ്വേന്രനാഥിന്‌ ദീര്‍ഘായുസ്സായതിനാല്‍ സമ 
കാലിക യുക്തിവിചാരശക്തികള്‍ക്കെതിരായ നീണ്ട യുദ്ധം നയിക്കാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞു. 

രാജ്യത്ത്‌ മതസ്വാധീനം ശക്തിപ്പെടുത്തുന്നതിന്‌, ദുഷിച്ച പ്രേരണ 
കള്‍ ശക്തിപ്രാപിക്കാത്ത പതിനൊന്നോ പ്രന്തണ്ടോ വയസ്സുമുതല്‍ ആണ്‍കു 
ട്ടികള്‍ക്ക്‌ മത(വേദാന്ത) വിദ്യാഭ്യാസം നല്‍കുന്നതിനോട്‌ മഹര്‍ഷി അനു 
കൂലമായിരുന്നു. ആ ലക്ഷ്യം മനസ്സില്‍വെച്ചുകൊണ്ട്‌ കല്‍ക്കത്തയിലെ ഹിന്ദു 
കോളേജ്‌ പാഠശാലയുടെ മാതൃകയില്‍ 1840ല്‍ തത്ത്വബോധിനി പാഠശാല 
അദ്ദേഹം ആരംഭിച്ചു. പിന്നീട്‌, അതിനെ ഹുഗ്ലി ജില്ലയിലെ ബ്സ്ബെറിയയി 
ലേയ്ക്ക്‌ മാറ്റിസ്ഥാപിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ അദ്ദേഹം രാജ്യത്തിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങ 
ളിലായി കുറേ ബ്രഹ്മവിദ്യാലയങ്ങള്‍ തുറന്നു. സിന്ദുരിയാപതി, ചിന്‍സുറ, 
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സുഖസാഗര്‍, പാനിഹറട്ടി, കല്‍ക്കത്തയുടെ പരിസരത്തുള്ള ബാരക്ക്പൂര്‍ 
എന്നിവയാണ്‌ അവ. തിപ്പേറാ ജില്ലയിലെ തന്റെ സെമിന്ദാരിയായിരുന്ന 
ബര്‍ക്കുംപ്റ്റയിലായിരുന്നു മറ്റൊന്ന്‌. ഈ വിദ്യാലയങ്ങളിലെല്ലാം (ബ്രഹ്മസ 
മാജ ദൈവശാസ്ത്രം പതിവായി പഠിപ്പിക്കുകയും അതിന്റെ അടിസ്ഥാന 
ത്തില്‍ ചോദ്യങ്ങള്‍ തയ്യാറാക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. 

ദേവേന്ദ്രനാഥിന്റെ സ്വന്തം പാളയത്തില്‍ വിദ്യാസാഗര്‍ - അക്ഷയ 
കുമാര്‍ അച്ചുതണ്ട്‌ രൂപീകരിക്കപ്പെടുകയും അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഒരു കനത്ത വെല്ലു 
വിളി ഉയര്‍ത്തുകയും ചെയ്തു. റാംമോഹന്റെ മരണത്തിനുശേഷം മൃതപ്രാ 
യാവസ്ഥയില്‍ ആയിരുന്ന ബ്രഹ്മപ്രസ്ഥാനത്തെ പുനരുജ്ജീവിപ്പിക്കുന്നതി 
നായി 1939ല്‍ ദേവ്വേന്ദ്രനാഥ്‌ തത്ത്വബോധിനിസഭ സ്ഥാപിക്കുകയും 
അതിന്റെ ജിഹ്വയായി തത്ത്വബോധിനി പ്രതിക പ്രസിദ്ധീകരിക്കുകയും 
ചെയ്തു. മഹര്‍ഷിക്ക്‌ തന്റെ മതത്തെക്കുറിച്ച്‌ പൊലിപ്പിച്ച ഒരാശയം ഉണ്ടാ 
യിരുന്നു. തല്‍ഫലമായി, അടിസ്ഥാനപരമായി വിഭാഗീയമായ തന്റെ സംഘ 
ടനയ്ക്കും ആനുകാലിക പ്രതത്തിനും ഒരു ദേശീയ സ്വഭാവം നല്‍കുവാന്‍ 
അദ്ദേഹം ആഗ്രഹിച്ചു. അവയിലൂടെ ആധുനിക മതേതര ആശയങ്ങള്‍ പ്രച 
രിപ്പിക്കാനും അദ്ദേഹം (ശമിച്ചു. അങ്ങനെ ജീവിതത്തിന്റെ വ്യത്യസ്ത തുറ 
കളില്‍നിന്നുള്ള വ്യത്യസ്ത മനോഭാവക്കാരായ മനുഷ്യര്‍ സഭയില്‍ ചേരാ 
നായി എത്തി. ഒന്നുരണ്ടുപേരെ ദേവ്വേന്രനാഥ്‌ പ്രതികയുടെ പത്രാധിപവി 
ഭാഗത്തില്‍ നിയമിക്കുകയുണ്ടായി. ്രഹ്മവാദത്തിലുള്ള തങ്ങളുടെ 
വിശ്വാസം പരസ്യമായി പ്രഖ്യാപിച്ചിരുന്നില്ലെങ്കിലും അവരുടെ ഭാഷാപര 
മായ കഴിവും ശാസ്ത്രത്തിലുള്ള താല്‍പര്യവും പരിഗണിച്ചായിരുന്നു നിയ 
മനം. കുറച്ചു ഡെറോസിയന്‍മാരോടൊപ്പം വിദ്യാസാഗര്‍ സഭയില്‍ ചേരു 
കയും അവസാനം അതിന്റെ സെക്രട്ടറി ആയിത്തീരുകയും ചെയ്തു. 1848ല്‍ 
അദ്ദേഹം ആനുകാലികത്തിന്റെ പേപ്പര്‍ കമ്മിറ്റി അംഗമാവുകയും ചെയ്തു. 
അക്ഷയകുമാറും സഭയില്‍ അംഗമാവുകയുണ്ടായി. തുടക്കംമുതല്‍ പ്രതി 
കയുടെ പ്രതാധിപരായിരുന്നു അദ്ദേഹം. അദ്ദേഹം ഒരു ശാസ്(ത 
വിദ്യാര്‍ത്ഥിയും യുക്തിവാദ മനോഭാവക്കാരനുമായിരുന്നു. ആദ്യമൊക്കെ 
ചിന്താക്കുഴപ്പം ബാധിച്ചിരുന്നു വെങ്കിലും രാധാകാന്ത്ദേവിന്റെ ഗൃഹ 
ത്തില്‍വെച്ചുള്ള വിദ്യാസാഗറുമായുള്ള നിരന്തര സമ്പര്‍ക്കഫലമായി 
അദ്ദേഹം കലര്‍പ്പറ്റ ഒരു യുക്തിവാദിയായിത്തീര്‍ന്നു. മഹത്തായ ആശയ 
സംഘട്ടനത്തിന്റെ അങ്കത്തട്ട്‌ അങ്ങനെ ഒരുക്കപ്പെട്ടു. 

തത്ത്വബോധിനിസഭയിലൂടെ ബ്രഹ്മവാദം പ്രചരിപ്പിക്കാന്‍ മാത്രമല്ല 
മഹര്‍ഷി ശ്രമിച്ചത്‌. 1843ല്‍ ബ്രഹ്മസഭയുടെ പുനരുജ്ജീവനത്തിനുശേഷം 
ബ്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ ഒരു ശാഖയായി ഈ സഭയെ പരിവര്‍ത്തിപ്പിക്കാന്‍ 
അദ്ദേഹം ആഗ്രഹിച്ചു. ഈ ശ്രമത്തെ വിദ്യാസാഗര്‍ മാന്യമായ രീതിയില്‍ 
ചെറുത്തു. പരലോക കാര്യങ്ങളേക്കാള്‍ ഇഹലോക കാര്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
ചര്‍ച്ചചെയ്യാനാണ്‌ വിദ്യാസാഗര്‍ക്ക്‌ താല്‍പര്യമുണ്ടായിരുന്നത്‌. അങ്ങനെ 
സഭ എല്ലാ ആഴ്ചയിലും കൂടിയിരുന്നെങ്കിലും മാസത്തില്‍ ഒന്നില്‍ കൂടു 


വക ചാക്ഷഥിച്‌ 
ടട 


തല്‍ തവണ ആരാധന നടത്താന്‍ കഴിഞ്ഞിരുന്നില്ല. ഈ മതേതര (്രാഹ്മ 
ണന്‍ സഭയ്ക്കുമേലുള്ള പ്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ അനര്‍ഹമായ കടന്നുകയ 
ററത്തെ ചെറുക്കുമ്പോള്‍ തന്റെ ഡെറോസിയന്‍ സുഹൃത്തുക്കളില്‍ നിന്ന്‌ - 
എന്തിന്‌ രാംഗോപാല്‍ഘോഷില്‍ നിന്നുപോലും - കാര്യമായ സഹായ 
മൊന്നും കിട്ടിയിരുന്നില്ല. കാരണം, രാജ്യത്തെ ഒരു ദാര്‍ശനികവിപ്പവത്തി 
ലേയ്ക്ക്‌ ആനയിക്കുക എന്നതിനേക്കാള്‍ അവരെ കൂടുതലായി ആകർഷി 
ച്ചത്‌ രാഷ്ര്രീയമായിരുന്നു. ഇക്കാര്യത്തില്‍ വിദ്യാസാഗറിന്‌ പിന്തുണ കിട്ടി 
യിരുന്നത്‌ അക്ഷയകുമാറില്‍ നിന്നായിരുന്നു. മറുവശതത്‌, അക്ഷയകുമാ 
റിന്റെ എഴുത്തുകളില്‍ പ്രതിഫലിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന അല്പസ്വല്പം യുക്തി 
വാദംപോലും മഹര്‍ഷിക്ക്‌ സഹിക്കാന്‍ പറ്റാതായിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു. അക്ഷ 
യകുമാറിന്റെ ലേഖനങ്ങളിലെ തന്റെ ആശയങ്ങള്‍ക്കു വിരുദ്ധമായ ഭാഗ 
ങ്ങളെ പ്രസിദ്ധീകരണത്തിനുമുമ്പ്‌ അദ്ദേഹം വെട്ടിക്കളഞ്ഞിരുന്നു. അക്ഷ 
യകുമാറിനെ പ്രതാധിപ ചുമതലയില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിവാക്കുന്നത്‌ യുക്തമാണെന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം കരുതിയില്ല. തന്റെതന്നെ സഹജമായ കുലീനമനോഭാവവും അക്ഷ 
യകുമാറിന്റെ സാഹിതൃപരമായ വലിയ കഴിവുകളുമായിരുന്നു അതിനു കാര 
ണം. എന്നാല്‍, ദേവ്വേന്ദനാഥ്‌ ടാഗോറിന്റെ ശമ്പളം പറ്റുന്ന ഒരു ജീവനക്കാ 
രനായതിനാലും ഉപജീവനത്തിന്‌ ആകെയുള്ള വരുമാനം ഈ ശമ്പളം മാത്ര 
മായിരുന്നതിനാലും അക്ഷയകുമാറിന്‌ ഒറ്റയ്ക്ക്‌ മഹര്‍ഷിയുടെ “ആത്മീയ 
വാദ്‌" സമ്മര്‍ദ്ദത്തെ ചെറുക്കാന്‍ അധികമൊന്നും സാദ്ധ്യമായിരുന്നില്ല. 
പേപ്പര്‍കമ്മിറ്റിയിലെ ഒരംഗമായി ഈശ്വരചന്ദ്ര വിദ്യാസാഗര്‍ നിയ 
മിതനായശേഷം അദ്ദേഹം അക്ഷയകുമാറിന്‌ ശക്തമായ പിന്തുണ നല്‍കാന്‍ 
തുടങ്ങി. ഈ ഘട്ടത്തില്‍ അദ്ദേഹം സന്ദേഹവാദത്തോട്‌ കൂടുതല്‍ ആഭി 
മുഖ്യം പ്രകടിപ്പിച്ചു തുടങ്ങുകയും ദൈവം ഉണ്ടോ ഇല്ലയോ, ദൈവം നിര്‍ഗു 
ണനോ സഗുണനോ എന്നീ വിഷയങ്ങളില്‍ തന്റെ നിലപാടുകള്‍ വെളിപ്പെ 
ടുത്തുന്നതിലേയ്ക്കു നീങ്ങുകയും ചെയ്തു. ഈ സമയത്താണ്‌ അക്ഷയ 
കുമാര്‍ തന്റെ പ്രശസ്തമായ സമവാക്യത്തിന്‌ രൂപം നല്‍കിയത്‌: അദ്ധ്വാനം 
- വിള, അദ്ധ്വാനം -- പ്രാര്‍ത്ഥന -- വിള... പ്രാര്‍ത്ഥന -- 0. വിദ്യാസാഗര്‍ അക്ഷ 
യകുമാറിന്റെ എല്ലാ എഴുത്തുകളിലൂടെയും കടന്നുപോവുകയും അവയെ 
കൂടുതല്‍ മൂര്‍ച്ചയുള്ളതാക്കുകയും ചെയ്തു. അക്ഷയകുമാറിന്റെ വിഖ്യാത 
മായ “ബാഹൃബസ്തുര്‍സഹിത്‌ മാനബ്‌ പ്രകൃതിര്‍ സംബന്ധ ബിചാര്‍” എന്ന 
കൃതി വിദ്യാസാഗര്‍ ആദ്യാവസാനം പരിശോധിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ എന്ന്‌ പറയപ്പെടു 
ന്നു. മാത്രമല്ല, വിദ്യാസാഗര്‍ മതപരമായ വിഷയങ്ങളോടുള്ള തന്റെ വെറുപ്പ്‌, 
(്രകടിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ സാമൂഹിക പരിഷ്കാരങ്ങളെക്കുറിച്ചും മറ്റു ഐഹിക 
വിഷയങ്ങളെക്കുറിച്ചും പ്രതികയില്‍ ധാരാളം ലേഖനങ്ങള്‍ പ്രസിദ്ധീകരി 
ക്കാന്‍ തുടങ്ങി. അക്കാലത്ത്‌ ദേവ്വേനദ്രനാഥിനുപോലും വിദ്യഠസാഗറിനെ 
അടക്കിഭരിക്കാന്‍ വിഷമമായിരുന്നു എന്നത്‌ വ്യക്തമാണ്‌. വിദ്യാസാഗറുമാ 
യുള്ള ബന്ധംമുലം പത്രികയ്ക്ക്‌ വലിയ അളവില്‍ ബഹുമാന്യത ലഭിക്കു 
കയും വാസ്തവത്തില്‍ അദ്ദേഹം പ്രതികയ്ക്ക്‌ ഒഴിവാക്കാന്‍ ആകാത്ത 


ഉരച്ച്‌ 2018 _കഠ്‌ 
യം 


ആളായിത്തീരുകയും ചെയ്തിരുന്നു. 20.04. 1849ല്‍ സംവാദ്‌ പ്രഭാകര്‍ എന്ന 
ആനുകാലികത്തില്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച കത്തില്‍നിന്ന്‌ ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാണ്‌. 

കാര്യങ്ങളുടെ ഈ കിടപ്പില്‍ ദേവ്വേന്ദ്രനാഥ്‌ വളരെയധികം അസം 
തൃപ്തനായിത്തീര്‍ന്നു. മിഡ്നാപ്പൂരിലെ ബ്രഹ്മസമാജത്തില്‍വെച്ച്‌ രാജ്നാ 
രായണന്‍ ബോസ്‌ നടത്തിയ പ്രഭാഷണം പ്രസിദ്ധീകരിക്കാത്തതിനെച്ചൊല്ലി 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അതൃപ്തി അതിന്റെ മൂര്‍ദ്ധന്യാവസ്ഥയിലെത്തി. ആ പ്രഭാ 
ഷണത്തെക്കുറിച്ച്‌ മഹര്‍ഷിക്ക്‌ ഉയര്‍ന്ന അഭിപ്രായമാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. 
തത്ത്വബോധിനിപ്രതികയില്‍ അതു പ്രസിദ്ധീകരിച്ചുകാണാന്‍ അദ്ദേഹം ആഗ്ര 
ഹിക്കുകയും ചെയ്തു. എന്നാല്‍, ഈശ്വരചന്ദ്രനും അക്ഷയകുമാറും നയി 
ക്കുന്ന പേപ്പര്‍കമ്മിറ്റി അത്‌ പ്രസിദ്ധീകരണ യോഗ്യമായി കരുതിയില്ല. 
തുടര്‍ന്ന്‌, കോപാകുലനായ മഹര്‍ഷി 1854 മാര്‍ച്ച്‌ 8-ാം തിയ്യതി രാജ്നാരാ 
യണന്‌ ഒരു കത്ത്‌ എഴുതുകയുണ്ടായി: “ചില നിരീശ്വരന്‍മാര്‍ പേപ്പര്‍ കമ്മി 
റ്റിയില്‍ അംഗമായിത്തീര്‍ന്നിട്ടുണ്ട്‌. ഇവരെ ആ സ്ഥാനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മാറ്റാ 
ത്തപക്ഷം ബ്രഹ്മധര്‍മ്മം പ്രചരിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ യാതൊരു അവസരവും ഇല്ല.” 
എന്തായാലും, പേപ്പര്‍ കമ്മിറ്റിയിലെ “*നിരീശ്വര്‌" അംഗങ്ങള്‍ക്കെതിരെയുള്ള 
ഈ കോപം മഹര്‍ഷി പ്രകടിപ്പിച്ചത്‌ ഇത്‌ ആദ്യമായിട്ടായിരുന്നില്ല. അത്‌ കുറേ 
യൊക്കെ നിയ്ന്ത്രിതഭാഷയിലായിരുന്നെന്നു മാര്രം. 

യുക്തിപരവും വരണ്ടതുമായ ഇത്തരം നിരന്തരസംവാദങ്ങള്‍ ദേവേ 
നദ്രനാഥിന്റെ ഭക്തഹൃദയത്തെ വളരെയധികം ക്ഷീണിപ്പിച്ചു. ആയതിനാല്‍, 
അദ്ദേഹം കുറച്ചുകാലത്തേയ്ക്ക്‌ (1856-58) ഹിമാലയസാനുക്കളുടെ മഹാ 
മൌനത്തില്‍ വിശ്രമിക്കുന്നതിനായിപ്പോയി. അതിനുശേഷം കല്‍ക്കത്തയില്‍ 
തിരിച്ചുവന്നപ്പോള്‍ അവസ്ഥയ്ക്ക്‌ ഗുണപരമായ മാറ്റം ഉണ്ടായതായി 
കാണാന്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ കഴിഞ്ഞു. ഇതിനിടയില്‍ കേശവചന്ദ്രസെന്‍ ബ്രഹ്മ 
സമാജത്തില്‍ ചേരുകയും ബ്രഹ്മപ്രസ്ഥാനത്തിനകത്ത്‌ വലിയ തോതില്‍ മത 
(ഭ്രാന്ത്‌ കൊണ്ടുവരികയും ചെയ്തിരുന്നു. മഹര്‍ഷിയുടെ ഹൃദയത്തെ ഇത്‌ 
വല്ലാതെ ആഫഹ്ലാദിപ്പിച്ചിരുന്നു എന്നതില്‍ സംശയമില്ല. എന്നാല്‍, ഈശ്വരച 
ന്ദ്രനും അക്ഷയകുമാറിനും ഈ അന്തരീക്ഷം വളരെ അസഹനീയമായി അനു 
ഭവപ്പെട്ടു. ആയതിനാല്‍, രണ്ടുപേര്‍ക്കും മാറിനില്‍ക്കേണ്ടിവന്നു. 1859ല്‍ 
ദേവ്വേന്ദ്രനാഥ്‌ തത്ത്വബോധിനിസഭയെ പിരിച്ചുവിട്ടു. അദ്ദേഹം നല്ലൊരു പാഠം 
പഠിച്ചിരുന്നു. ര്രഹ്മസമാജത്തിന്‌ സമാന്തരമായി ഏതെങ്കിലും സംഘടനയെ 
നിലനിര്‍ത്തുന്നതിനോട്‌ അദ്ദേഹം അനുകൂലമല്ലാതായിത്തീര്‍ന്നു. ഇക്കാലം 
മുതല്‍ അദ്ദേഹം തന്റെ മതപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ ഏകവാഹകമായി ബ്രഹ്മസ 
മാജത്തെ ആക്കിത്തീര്‍ക്കാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ തത്ത്വബോധിനിസഭ 
തത്ത്വബോധിനി പ്രതികയെയും അതിന്റെ മറ്റു സ്വത്തുക്കളെയും സമാജ 
ത്തിന്‌ സംഭാവനയായി നല്‍കി. വിദ്യാസാഗറായിരുന്നു തത്ത്വബോധിനി സഭ 
യുടെ അവസാനത്തെ കാര്യദര്‍ശി. മഹര്‍ഷിയുടെ അപേക്ഷ(്രകാരം 
അദ്ദേഹം തന്നെയായിരുന്നു സഭ പിരിച്ചുവിടാനുള്ള പ്രമേയം ഓപചാരിക 
മായി അവതരിപ്പിച്ചത്‌. അതിനു മുന്നോടിയായി അക്ഷയകുമാറിനും പ്രാ 
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ധിപസ്ഥാനം രാജിവെയ്ക്കേണ്ടതായിവന്നു. ബ്രഹ്മസമാജത്തില്‍നിന്ന്‌ അദ്ദേ 
ഹത്തിനു ലഭിച്ചിരുന്ന വാര്‍ഷിക വേതനവും നിര്‍ത്തലാക്കപ്പെട്ടു. തല്‍ഫല 
മായി അദ്ദേഹം കടുത്ത സാമ്പത്തികദുരിതത്തിലേയ്ക്കു പതിച്ചു. 
അതില്‍നിന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തെ രക്ഷിച്ചത്‌ വിദ്യാസാഗറായിരുന്നു. അദ്ദേഹം 
അക്ഷയകുമാറിനെ താന്‍ പുതുതായി സ്ഥാപിച്ച നോര്‍മല്‍ സ്‌കൂളിന്റെ പ്രധാ 
നാദ്ധ്യാപകനായി നിയമിച്ചു. ടാഗോര്‍ കുടുംബവുമായുള്ള അക്ഷയകുമാ 
റിന്റെ സാമൂഹികബന്ധം അങ്ങനെ അവസാനിച്ചു. 

തന്റെ ഗൃഹത്തെ ക്രമത്തിലാക്കിയതിനുശേഷം തന്റെ പാളയത്തി 
നുപുറത്തുള്ള പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനത്തെ കൈകാര്യം ചെയ്യാനായി 
മഹര്‍ഷി മുന്നോട്ടു നീങ്ങി. ആദ്യകാലത്ത്‌ ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ സ്വഭാവ 
ത്തെക്കുറിച്ച്‌ ്രഹ്മസമാജ നേതാക്കന്‍മാര്‍ക്ക്‌ തെറ്റായ ധാരണയാണ്‌ ഉണ്ടാ 
യിരുന്ത്‌. കോംതെ തന്റെ മനുഷ്യദര്‍ശനത്തെ മാനവരാശിയുടെ മതം എന്നു 
വിളിച്ചതിനാല്‍ അത്‌ (ബഹ്മസമാജമതത്തെപ്പോലെ മറ്റൊരു ““യുക്തിപര്‌? 
മതം മാത്രമാണെന്നു വിചാരിച്ച്‌ അതിനോട്‌ അനുഭാവം പ്രകടിപ്പിച്ചിരുന്നു. 
ഭവാനിപൂര്‍ (ബരഹ്മസമാജത്തില്‍വെച്ച്‌ ഒരു ബ്രഹ്മനേതാവായ ഹരീശ്മുഖര്‍ജി 
നടത്തിയ പ്രഭാഷണത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഇക്കാര്യം വ്യക്തമായിരുന്നു. വാസ്തവ 
ത്തില്‍ കോംതെയെക്കുറിച്ചുള്ള ഇന്ത്യയിലെ ആദ്യത്തെ പരാമര്‍ശം അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റേതായിരുന്നു. കുറച്ചുകാലങ്ങള്‍ക്കുശേഷം, യുണൈറ്റഡ്‌ ഫ്രീ ചര്‍ച്ച്‌ 
മിഷനിലെ ഒരംഗമായ റവ. കെ.എസ്‌. മക്‌ഡൊണാള്‍ഡ്‌ കോംതെയെ കറഠി 
നമായി വിമര്‍ശിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഹറയിലെ കാനിംഗ്‌ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ടില്‍ സംസാ 
രിച്ചപ്പോള്‍ ്രഹ്മനേതാക്കന്‍മാര്‍ക്ക്‌ കോംതെയുടെ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
യഥാര്‍ത്ഥ സ്വഭാവം മനസ്സിലായി. അന്നുമുതല്‍, സമകാലിക ബംഗാളി യുവാ 
ക്കള്‍ക്കിടയില്‍ കോഠംതെയുടെ സ്വാധീനം ത്വരിതഗതിയില്‍ വ്യാപി 
ക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ തത്ത്വബോധിനി പ്രതിക ഗാരവമായ ഉത്കണ്ഠ പ്രക 
ടിപ്പിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. 

ദ്വാരകാനാഥ്‌ മിത്രയെയും ഗുരുദാസ്‌ ചാറ്റര്‍ജിയെയും പോലുള്ള 
പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ നേതാക്കന്‍മാരുടെ വ്യക്തിപരമായ ദൌര്‍ഭാഗ്യങ്ങളില്‍ ആഫഹ്നാ 
ദിക്കുവാന്‍തക്ക നിലവാരത്തിലേയ്ക്ക്‌ ബ്രഹ്മസമാജ നേതാക്കന്‍മാര്‍ താഴു 
കപോലും ചെയ്തിരുന്നു. ഗ്രന്ഥികളുടെ വീക്കം മുഖത്തെ വികൃതമാ 
ക്കുന്നതരത്തില്‍ ദ്വാരകാനാഥിന്റെ തൊണ്ടയില്‍ ക്യാന്‍സര്‍ ബാധിച്ചിരുന്നു. 
അദ്ദേഹം, മുമ്പ്‌ ദൈവം, ആത്മാവ്‌, മരണാനന്തര ലോകം തുടങ്ങിയ ആശ 
യങ്ങളെയെല്ലാം നിഷേധിച്ചതുകൊണ്ട്‌ ദൈവം നല്‍കിയ ഒരു ശിക്ഷമാത്ര 
മാണിതെന്ന്‌ ഇതേപോലെ മുഖത്തെ വികൃതമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ ഒരു ബ്രഹ്മനേ 
താവ്‌ പരസ്യമായി പറയാറുണ്ടായിരുന്നു. പരലോകത്തില്‍ വിശ്വാസമില്ലാ 
തിരുന്നതിനാല്‍ മിത്ര തന്റെ പിതാവിന്റെ ശ്രാദ്ധവും ചെയ്തിരുന്നില്ല എന്ന 
കാര്യവും ഇതുമായി ബന്ധപ്പെട്ട്‌ സൂചിപ്പിക്കാവുന്നതാണ്‌. കോംതെയുടെ 
മറ്റൊരു പരസ്യാനുയായിയായ ഗുരുദാസിനും വേദനാപൂര്‍ണ്ണമായ മരണ 
മാണ്‌ ഉണ്ടായത്‌. മരണക്കിടക്കയില്‍ അദ്ദേഹം അനുഭവിച്ച ദുരിത 
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ങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം കാരണം അദ്ദേഹത്തിന്റെ “പാപപൂര്‍ണ്ണമായ്‌” വിശ്വാസങ്ങ 
ളായിരുന്നു എന്ന്‌ ആക്ഷേപിക്കപ്പെട്ടു. 


പ്രഹ്മവാദികള്‍ കോംതെവാദികളുമായി ദാര്‍ശനികപ്രശ്നങ്ങളില്‍ 
തര്‍ക്കങ്ങളിലും ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. ലോബിന്റെ പ്രേരണയില്‍ കൃഷ്ണകമല്‍ 
പോസിറ്റീവിസത്തെക്കുറിച്ച്‌ രണ്ടു ലേഖനങ്ങള്‍ _ “എന്താണ്‌ പോസിറ്റീ 
വിസം?”, “പ്രാമാണികമതം” - ഭാരതിയില്‍ എഴുതുകയുണ്ടായി. അവയ്ക്കെ 
തിരായി ദ്വിജ്രേന്ദടനാഥ്‌ ടാഗോര്‍ “ പോസിറ്റീവസവും ആത്മീയതയും" എന്ന 
ഒരു ലേഖനം ബംഗാളിയില്‍ എഴുതി. ദൈവികമായതിനെയെല്ലാം എങ്ങനെ 
നിന്ദിച്ചെഴുതണം എന്നറിയാവുന്ന ഭയങ്കരനാണ്‌ കൃഷ്ണകമല്‍ എന്ന്‌ ദ്വിജേ 
ന്ദനാഥ്‌ രാജ്‌നാരായണന്‌ തുടര്‍ന്ന്‌ എഴുതുകയുണ്ടായി. 


(ബഹ്മവാദികള്‍ ബങ്കിംചന്ദ്രചാറ്റര്‍ജിയെ ആക്രമണലക്ഷ്യമാക്കുക 
യുണ്ടായി. അദ്ദേഹം ഒരിക്കലും പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനവുമായി സ്വയം 
ബന്ധപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. പക്ഷെ, ഒരു എഴുത്തുകാരനെന്ന നിലയിലും പത്രാധി 
വരെന്ന നിലയിലും കോംതെയുടെ ആശയങ്ങളെ പ്രചരിപ്പിക്കുന്നതില്‍ കാര്യ 
മായ സംഭാവന നല്‍കിയിരുന്നു. വിദ്യാഭ്യാസം ചെയ്യുന്ന കാലത്ത്‌ കോംതെ 
യുടെ ആശയങ്ങള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ പരിചിതമായിരുന്നു. പോസിറ്റീവിസത്തെ 
ക്കുറിച്ച്‌ കല്‍ക്കത്താറിവ്യൂവും ബംഗാളിയും കുറച്ച്‌ ലേഖനങ്ങള്‍ പ്രസിദ്ധീ 
കരിച്ചിരുന്നു എന്നത്‌ ശരിയാണ്‌. പക്ഷെ, ഇവയെല്ലാം സാമുവല്‍ ലോബ്‌ 
എന്ന ഇംഗ്ലീഷുകാരന്‍ ഇംഗ്ലീഷിലെഴുതിയതായിരുന്നു. എന്നാല്‍, പോസി 
റ്രീവിസത്തെക്കുറിച്ചോ പോസിറ്റീവ്വിസത്തെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നതോ ആയ നിര 
വധി ബംഗാളി ലേഖനങ്ങള്‍ ബങ്കിംച്ന്ദ്രന്‍ ബംഗദര്‍ശനില്‍ പ്രസിദ്ധപ്പെടു 
ത്തുകയുണ്ടായി. മാത്രമല്ല, തന്റെ ശക്തമായ എഴുത്തുകളില്‍ കോംതെയെ 
നിരന്തരമായി പരാമര്‍ശിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. അതിന്റെ പലമായി 
കോംതെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ തത്ത്വശാസ്ത്രവും ബങ്കിംചന്ദ്രന്റെ വായന 
ക്കാരുടെ മനസ്സുകളില്‍ നിരന്തരം നിലനിന്നു. കഴിഞ്ഞ നൂറ്റാണ്ടിലെ കോംതെ 
യുടെ ഒരനുയായി ആയി സ്മരിക്കപ്പെടുന്നത്‌ ഇന്നും ബങ്കിംചന്്രന്‍ മാത്ര 
മാണ്‌. 


കോംതെയോടുള്ള അടുപ്പംമൂലം ബങ്കിംചന്ദ്രനോട്‌ ബ്രഹ്മസമാജ 
നേതാക്കന്‍മാര്‍ക്ക്‌ ഇഷ്ടമുണ്ടായിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍, ബങ്കിംച്ന്ദ്രന്‌ വലിയ 
ആദരവ്‌ ലഭിച്ചിരുന്നതിനാല്‍ അദ്ദേഹത്തെ നേരിട്ടെതിര്‍ക്കാന്‍ അവര്‍ തയ്യാ 
റായില്ല. ആദ്യം അവര്‍ തിയോഡര്‍ പാര്‍ക്കറിന്റെ “പത്തുകല്പനകള്‍” എന്ന 
പുസ്തകത്തിന്റെ ഒരു പ്രതി വായിക്കാന്‍ കൊടുത്തു. അക്കാലത്ത്‌ ബ്രഹ്മ 
സമാജക്കാരുടെ ഏതാണ്ട്‌ ഒരു ബൈബിള്‍ ആയിരുന്നു ആ പുസ്തകം. 
എന്നാല്‍ ആ പുസ്തകം ബങ്കിമിനെ ഒട്ടും ആകര്‍ഷിക്കുകയുണ്ടായില്ല. ആ 
പുസ്തകത്തെ ഒട്ടും സ്തുതിക്കാത്ത ഒരു നിരീക്ഷണത്തോടെ 
ഒരാഴ്ചക്കുശേഷം മടക്കിക്കൊടുക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. “ബങ്കിം(്രസംഗ” 
എന്ന തന്റെ കൃതിയില്‍ കാളിനാഥ്ദത്ത ഈ സംഭവത്തെ വിവരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
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എന്നാല്‍, വയസ്സേറിത്തുടങ്ങിയതോടെ ബങ്കിമിന്റെ വിപ്ലവാത്മകത 
ഏറെ മിനുസംവെച്ചു. കോംതെയുടെ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ ശാസ്ത്രീയ 
ഭാവം അദ്ദേഹത്തെ ആകര്‍ഷിക്കാതാവുകയും സാമുഹികശാസ്ത്രപരവും 
മതപരവുമായ സിദ്ധാന്തങ്ങളില്‍ കൂടുതല്‍ താല്‍പര്യം കാണിച്ചുതുടങ്ങു 
. കയും ചെയ്തു; ജോഗ്രേനദ്രഘോഷിന്റെ ഒ ദു ലാശ്സ്റിലിസമ്ത്്റെ അടു 
ത്തുവരെ, അലകടകുര്‍മായി: എത്തുകയും ചെയ്തു. പില്‍ക്കാലജീവിതത്തില്‍ 
അതിന്റെ സ്വാധീനത്താല്‍ ബങ്കിം ഹിന്ദുമതത്തിന്‌ പുതിയൊരു വ്യാഖ്യാനം 


രം നല്‍കുകയുണ്ടായി ഒരു പ്രാമാണികന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ അത്‌ അടിസ്ഥാ 


നപരമായി കോംതെയുടെ “ ദൈവശാസ്ത്രവിരുദ്ധവും മനുഷ്യസ്നേഹപ 
രവും സാമൂഹികസേവനപരവുമായ മതത്തിന്റെ പുന:പ്രസ്താവമായിരു 
ന്നു. ബങ്കിം തന്റെ പുതിയ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ കൃഷ്ണനെ ദൈവമായോ 
ദൈവാവതാരമായോ അല്ല, മറിച്ച്‌ “ഹിന്ദുക്കളില്‍ ഏറ്റവും മഹാന്‍” എന്നാണ്‌ 
ചിത്രീകരിച്ചത്‌. [ 
മതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തന്റെ മാറിയ വീക്ഷണങ്ങള്‍ ബങ്കിം 1884ല്‍ 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ചപ്പോള്‍ രാജ്‌നാരായണ്‍ ഉടന്‍തന്നെ തത്ത്വബോധിനി പ്രതിക 
യില്‍ “ഒരു പുതിയ മതവീക്ഷണം” എന്ന തലക്കെട്ടില്‍ ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവിനെ 
“നിരീശ്വരവാദി”, “കോംതെയുടെ വെറുക്കപ്പെട്ട അനുയായി” എന്നൊക്കെ 
വിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഒരു ലേഖനം എഴുതുകയുണ്ടായി. രാജ്‌നാരായണന്‍ അക്കാ 
ലത്ത്‌ ആദിബ്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ അദ്ധ്യക്ഷനായിരുന്നു. ഇതേ പ്രതികയുടെ 
പ്രതാധിപരായിരുന്ന ദ്വിജ്ര്രനാഥ്‌ ബങ്കിമിന്റെ പുതിയ മതവീക്ഷണത്തെ 
വിമര്‍ശിച്ചുകൊണ്ട്‌ മറ്റൊരു ലേഖനവും എഴുതുകയുണ്ടായി. അദ്ദേഹവും 
ബങ്കിമിനെതിരെ നിരീശ്വരവാദ ആരോപണം കൊണ്ടുവരികയുണ്ടായി. ആദി 
ര്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ അസിസ്റ്റന്റ്‌ സക്രട്ടറി ആയിരുന്ന കൈലാസ്‌ സിഹ്ന 
യില്‍നിന്നാണ്‌ മൂന്നാമത്തെ ആക്രമണം വന്നത്‌ - “നവ്യഭാരത” ത്തില്‍. നാലാ 
മത്തെ ആക്രമണം “ഭാരതി”യില്‍ രവീന്ദ്രനാഥ്‌ ആയിരുന്നു നടത്തിയത്‌. 
“ അദ്ദേഹം അക്കാലത്ത്‌ സമാജത്തിന്റെ സ്രെകട്ടറിയായിരുന്നു. ഈ ആക്രമ 
ണങ്ങള്‍ക്കു പിന്നിലെല്ലാം ദേവ്വേന്രനാഥിന്റെ പ്രേരണയുണ്ടായിരുന്നു എന്ന്‌ 
ബങ്കിം കരുതുകയുണ്ടായി - ദേവേന്ദ്രനാഥ്‌ അത്‌ നിഷേധിച്ചുവെങ്കിലും. 
കലയുടെയും സാഹിത്ൃത്തിന്റെയും സംഗീതത്തിന്റെയും മണ്ഡല 
ങ്ങളിലെ സംഭാവനകള്‍കൊണ്ട്‌ പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ രാജ്യത്തെ 
പ്രമുഖ കുടുംബമായി ജൊറാസങ്കോവിലെ ടാഗോര്‍മാര്‍ മാറിയിരുന്നു. 
രാജ്യത്തെയും അതിന്റെ സംസ്കാരത്തെയും സ്‌നേഹിക്കാന്‍ ജനങ്ങളെ 
അവര്‍ പഠിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ഇക്കാര്യങ്ങളിലെല്ലാം ടാഗോര്‍മാരെ 
സ്തുതിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഏറെ എഴുതപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, അതേസമയം അവ 
രെല്ലാം, പ്രത്യേകിച്ച്‌ മഹര്‍ഷിയുടെ നേതൃത്വത്തിനുകീഴില്‍ അക്കാലത്തെ 
യുക്തിവിചാര പ്രസ്ഥാനങ്ങളോടെല്ലാം കടുത്ത ശത്രുത പുലര്‍ത്തിയിരുന്നു 
എന്ന വസ്തുതയെ നാം അവഗണിക്കരുത്‌. കൃഷ്ണനെക്കുറിച്ചുള്ള മതേ 
തര സങ്കല്പത്തിനെതിരായ അവരുടെ എതിര്‍പ്പുപോലെത്തന്നെ ബങ്കിംച 
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ന്ദ്രന്റെ ഒരു സമകാലികനായിരുന്ന മധുസൂദനന്‍ദത്തിന്റെ “മേഘനാഥ്ബന്ധ്‌” 
കാവ്യത്തില്‍ നെയ്തെടുത്ത രാമനെക്കുറിച്ചുള്ള മതേതരസങ്കല്പത്തോടും 
അവര്‍ തീവ്രമായി കലഹിച്ചു എന്ന കാര്യവും ഇവിടെ ഓര്‍ക്കാവുന്നതാണ്‌. 
ഇന്ത്യന്‍ സ്രഹ്മസമാജവും സാധാരണ്‍ ബ്രഹ്മസമാജവും, ദൈവമീമാംസാ 
പരമായ കാര്യങ്ങളില്‍ വ്യത്യാസങ്ങള്‍ എന്തുതന്നെ ആയിരുന്നാലും, ആദി 
ര്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ തറയില്‍ത്തന്നെയായിരുന്നു നിലകൊണ്ടിരുന്നത്‌. 
അക്കാലത്തെ യുക്തിവിചാരശക്തികളെ ചെറുക്കുന്നതില്‍ ദേവേന്ദ്രനാഥിന്റെ 
കരങ്ങളെ അവ ശക്തിപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. 

എന്തായാലും, ര്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ സജീവമായ എതിര്‍പ്പിന്‌ 
പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ (പ്രസ്ഥാനത്തെ ഉന്മൂലനം ചെയ്യാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. അത്‌ 
ചെയ്തത്‌ രാമകൃഷ്ണപ്രസ്ഥാനമായിരുന്നു - തുറന്ന എതിര്‍പ്പിലൂടെയല്ല, 
മറിച്ച്‌ നിശ്ശൂബ്ദമായ ആഗിരണത്തിലൂടെ. ഡോക്ടര്‍ മഹേന്ദ്രലാല്‍ സര്‍ക്കാ 
രിന്റെ ഉള്ളില്‍നിന്നുകൊണ്ടുള്ള എതിര്‍പ്പിനെ നമുക്ക്‌ ആദ്യം എടുക്കാം. 
(്രഹ്മസമാജത്തിന്റെ അകത്തുനിന്നുകൊണ്ടുള്ള വിദ്യാസാഗറുടെ എതിര്‍പ്പു 
മായി അതിന്‌ സാദൃശ്യമുണ്ടായിരുന്നു. വിദ്യാസാഗറെപ്പോലെ അദ്ദേഹവും 
ഒരു വിശ്വാസി ആയിരുന്നില്ല. എങ്കിലും അദ്ദേഹം ശ്രീരാമകൃഷ്ണ വിഭാഗ 
വുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരുന്നു. അദ്ദേഹം ശ്രീരാമകൃഷ്ണന്‌ ഓഷധം അടക്ക 
മുള്ള സൌജന്യ വൈദ്യശുശ്രൂഷ നല്‍കുക മാത്രമല്ല, കൂലിക്കുതിരവണ്ടി 
യില്‍ ശങ്കരിത്തോള മുതല്‍ ബാരാനഗര്‍ വരെ ദിവസവും, ചിലപ്പോള്‍ ദിവ 
സവും രണ്ടുതവണ പോയിരുന്നു. ഡോക്ടര്‍ സര്‍ക്കാര്‍ രാമകൃഷ്ണനെ 
ഒരു മനുഷ്യനെന്ന നിലയില്‍ ഏറെ ഇഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്നു. തന്റെ വിലപ്പെട്ട സമ 
യത്തെയും വൈദ്യസേവനത്തെയും ഗണിക്കാതെ മണിക്കൂറുകളോളം 
അദ്ദേഹം ശ്രീരാമകൃഷ്ണനുമായി ചെലവഴിച്ചിരുന്നു. ശ്രീരാമകൃഷ്ണന്റെ 
ശിഷ്യന്‍മാര്‍ ഇതു മുതലാക്കി, പ്രമുഖനായ ഡോക്ടറും പൊതുകാര്യപ്രസ 
ക്തനും ആയ മഹേന്ദ്രലാല്‍ സര്‍ക്കാരിനെപ്പോലുള്ള ഒരാള്‍ തങ്ങളുടെ ഗുരു 
വിന്റെ ആത്മീയജീവിതത്തില്‍ ആകൃഷ്ടനായി അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭക്തനായി 
ത്തീര്‍ന്നു എന്ന്‌ പ്രചരിപ്പിച്ചു. മൊത്തത്തില്‍ ജനങ്ങള്‍ അതു വിശ്വസിച്ചു. 
ഡോക്ടറുടെ എതിര്‍പ്പിന്‌ കാര്യമായ ഫലമുണ്ടായില്ല. 

തുടര്‍ന്ന്‌, വിവേകാനന്ദന്റെ പ്രായോഗിക വേദാന്തസങ്കല്പം പോസി 
റ്രീവിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ പൊതുവില്‍ നാശമുണ്ടാക്കി. അക്കാലത്തെ വിദ്യാ 
സമ്പന്നരായ നിരവധി ചെറുപ്പക്കാരെപ്പോലെ തുടക്കക്കാലത്ത്‌ വിവേകാന 
ന്ദനും കോംതെയുടെ സ്വാധീനവലയത്തിലായിരുന്നു. പില്‍ക്കാലത്താകട്ടെ 
അദ്ദേഹം കോഠതെക്കെതിരായിത്തീര്‍ന്നു. നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അവസാനത്തോടെ 
സ്വാമിജി ജീവനില്‍ ശിവനെ കാണുക എന്ന ആദര്‍ശത്തെ വലിയ കാഹള 
ത്തോടെ ഉദ്ബോധിപ്പിക്കാന്‍ ആരംഭിച്ചു. അത്‌ കോഠതെയിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാന 
ത്തിന്റെ ഗതിക്കെതിരായ കാറ്റായിത്തീര്‍ന്നു. യൂറോപ്പില്‍ ക്രൈസ്തവ പിതാ 
ക്കന്‍മാര്‍ ഹ്യൂമനിസം എന്ന ആശയത്തെ കലാസാഹിത്യങ്ങളുടെ പരിപോ 
ഷണം മാത്രമാക്കി സമീകരിച്ച്‌ അതിന്റെ വിപ്ലവാത്മകസ്വഭാവത്തെ ഇല്ലാ 
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താക്കുകയുണ്ടായി. അതുപോലെ, വിവേകാനന്ദന്‍ പോസിറ്റീവിസ്റ്റുകളുടെ 
മാനവരാശിയുടെ മതേതരമതത്തെ മാനവരാശിയുടെ ഒരു പുതിയ ആത്മീ 
യതമാക്കി ചുരുക്കി. മതം എന്ന പദവുമായി പരമ്പരാഗതമായി ബന്ധപ്പെട്ടു 
നില്‍ക്കുന്ന ആശയങ്ങളിലൂടെ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഇത്‌ എളുപ്പത്തില്‍ ചെയ്യാന്‍ 
കഴിഞ്ഞു. 

രാജ്യത്ത്‌ അന്ന്‌ നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന യുക്തിവാദ്പ്രസ്ഥാനത്തെ 
കൊല്ലുകമാത്രമായിരുന്നില്ല വിവേകാനന്ദന്‍ ചെയ്തത്‌. യുക്തിവാദം ഭാവി 
യില്‍ തലപൊക്കുന്നതിനെക്കൂടി അദ്ദേഹം അസാദ്ധ്യമാക്കി. ഇക്കാര്യം 
അദ്ദേഹം ചെയ്തത്‌ മതവിദ്യാഭ്യാസത്തിലൂടെ ആയിരുന്നില്ല; അക്രാമകമായ 
മതദേശീയതയുടെ ഉദ്ബോധനത്തിലൂടെ ആയിരുന്നു. ഇക്കാര്യത്തില്‍, (്രഹ്മ 
സമാജ നേതാക്കന്‍മാരുടേതില്‍നിന്ന്‌ തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ നിലപാടു 
തറയിലായിരുന്നു അദ്ദേഹം നിലകൊണ്ടത്‌. അവരുടെ പൊതുലക്ഷ്യം നേടു 
ന്നതിന്‌ അത്‌ കൂടുതല്‍ ഫലപ്രദവും ആയിരുന്നു. (്രഹ്മസമാജക്കാര്‍ രണ്ടു 
തലങ്ങളുള്ള സത്യത്തില്‍ മാത്രമാണ്‌ വിശ്വസിച്ചിരുന്നത്‌. വിവേകാനന്ദനും 
അങ്ങനെത്തന്നെ ആയിരുന്നെങ്കിലും അതിനപ്പുറത്തേയ്ക്കു പോയി. ഈ 
രണ്ടു സത്യങ്ങളില്‍ ഏതെങ്കിലും ഒന്നിനുള്ള ആധിപത്യത്തിന്റെ അടിസ്ഥാ 
നത്തില്‍ ഭൂഗോളത്തിന്റെ രണ്ടര്‍ദ്ധഗോളങ്ങളായുള്ള ഭൂമിശാസ്ത്രപരമായ 
വിഭജനത്തില്‍ അദ്ദേഹം വിശ്വസിക്കുകയും മതത്തിന്‌ പ്രത്യേക സ്വാധീന 
മുള്ള മണ്ഡലമാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ ഭൂവിഭാഗം എന്ന്‌ അവകാശപ്പെടുകയും 
ചെയ്തു. 

ഭൂതകാലഭാരതത്തെ മഹത്താക്കിയത്‌ മതമായിരുന്നു എന്നും 
വീണ്ടും മഹത്താക്കാന്‍ പോകുന്നത്‌ മതംതന്നെ ആയിരിക്കും എന്നും വിവേ 
കാനന്ദന്‍ പുരപ്പുറത്തു കയറിനിന്ന്‌ പ്രഖ്യാപിച്ചു. ആയതിനാല്‍ ഭാരതം “ഭാതി 
കവാദ്‌" പാശ്ചാതൃദേശങ്ങളുടെ പിറകെ ഓടരുത്‌. മറിച്ച്‌ പാശ്ചാത്യരാജ്യ 
ങ്ങള്‍ ഭാരതത്തില്‍നിന്ന്‌ “ആത്മീയത” പഠിക്കണം. ഭാരതം ലോകത്തെ 
ആത്മീയമായി കീഴടക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുയാണ്‌. ഇത്‌ അക്രമാത്മകമായ 
ഹൈന്ദവ ആത്മീയ ദേശീയവാദത്തിന്‌ ഉദയം നല്‍കി. ഹിന്ദുക്കള്‍ ഒരു ജന 
വര്‍ഗ്ഗമായതിനാല്‍ ഹിന്ദുമതത്തിന്‌ വളരെ എളുപ്പത്തില്‍ ഹൈന്ദവദേശീയ 
തയുമായി താദാത്മ്യം (പാപിക്കാനാവും. കീഴടക്കുന്ന രാഷ്ട്രത്തിന്റെ 
സംസ്കാരത്തിനെതിരായ അവരുടെ പ്രതികരണം ഏതാണ്ട്‌ ജന്മസഹജമാ 
യിരുന്നു. യൂറോപ്പിലും, ഉത്തര യൂറോപ്പിലെ പല ജനതകളും - പ്രത്യേകിച്ച്‌ 
ജര്‍മ്മന്‍ ജനത - നവോത്ഥാനത്തിന്റെ ചൈതന്യത്തെ ആദ്യം എതിര്‍ത്ത 
തായി നാം കാണുകയുണ്ടായി. ഇറ്റലിയിലെ അനുകൂല ചുറ്റുപാടുകളിലാണ്‌ 
നവോത്ഥാന മനോഭാവം സമൃദ്ധമായി വളര്‍ച്ചപ്രാപിച്ചത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 
റോമന്‍ ആധിപത്യത്തിന്റെ പുതിയൊരു രൂപമായാണ്‌ അവര്‍ അതിനെ കണ 
ക്കാക്കിയത്‌. അതുപോലെ, ബംഗാളില്‍ അധീശരാഷ്ട്രത്തിന്റെ സംസ്‌കാര 
ത്തിനെതിരായ പ്രതികരണം ഉടനെ ആരംഭിക്കുകയും പ്രവാചകന്റെ സന്ദ 
ശത്തിന്‌ തല്‍ക്ഷണ പ്രതികരണം ജനമനസ്സുകളില്‍ ഉണ്ടാകുകയും ചെയ്തു. 
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സാമൂഹികവികാസത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചയില്‍ കര്‍ക്കശമായ വിച്ഛേദം 
ഉണ്ടാകരുത്‌ എന്ന കോംതെയുടെ തത്ത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ജോഗേ 
ന്്രനാഥ്്‌ഘോഷ്‌ ഹൈന്ദവദാര്‍ശനിക പാരമ്പര്യത്തില്‍ യുക്തിവാദത്തി 
ന്റെയും ഭാതികവാദത്തിന്റെയും തദ്ദേശിയമായ വേരുകള്‍ കണ്ടെത്താന്‍ 
ശ്രമിച്ചതിനെക്കുറിച്ച്‌ നാം നേരത്തെ നിരീക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഒരുപക്ഷെ, ഹിന്ദു 
ക്കളുടെ പ്രാചീനയുക്തിവാദ പൈതൃകത്തിന്റെ വീണ്ടെടുപ്പിനുള്ള ആദ്യ 
ശ്രമമായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റേത്‌. പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ നേതാവിന്റെ പക്ഷത്തിന്‌ 
എതിരായാണ്‌ ഇന്ത്യയുടെ ആത്മീയവാദത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സ്വാമിജിയുടെ 
സന്ദേശംപോയത്‌. ജോഗ്ന്ദ്രന്‌ ആധുനീകരണമായിരുന്നത്‌ വിവേകാനന്ദന്‍ 
പാശ്ചാത്യവല്‍ക്കരണമായി മാറി. 

ഒരൊഴുക്കന്‍ നോട്ടത്തില്‍ പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലാകെ നാം 
കാണുന്നത്‌ യുക്തിവാദത്തിന്റെയും മതത്തിന്റെയും ശക്തികള്‍ തമ്മിലുള്ള 
ബന്ധം ഒട്ടൊക്കെ സഹവര്‍ത്തിതമായ വിഭിന്നതകളുടേതായിരുന്നു എന്നു 
കാണാം. രണ്ടു ശക്തികളും ആ ശതകത്തിന്റെ രണ്ടാം ദശകത്തിലാണ്‌ നാമ്പി 
ടാന്‍ തുടങ്ങിയത്‌. പക്ഷെ, റാംമോഹന്‍ 1930ല്‍ ഇംഗ്ലണ്ടിലേയ്ക്ക്‌ പുറപ്പെ 
ടുന്നതുവരെ വേദാന്തപ്രസ്ഥാനമാണ്‌ ആധിപത്യം ചെലുത്തിയിരുന്നത്‌. പിന്നീ 
ട്‌, 1842 വരെ മേധാവിത്വം ഉണ്ടായിരുന്നത്‌ യുവബംഗാള്‍ പ്രസ്ഥാനത്തി 
നായിരുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ ദേവ്വേന്ദ്രനാഥിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ബ്രഹ്മപ്രസ്ഥാനം 
ശക്തി വീണ്ടെടുത്തു. വിദ്യാസാഗര്‍ - അക്ഷയകുമാര്‍ അച്ചുതണ്ടു മാത്ര 
മാണ്‌ അപ്പോള്‍ അല്പമാത്രമായ യുക്തിവാദശക്തിയായി രാജ്യത്തുണ്ടാ 
യിരുന്നത്‌. 1857ല്‍ ഒരു മത്രഭാന്തനായ കേശവചന്ദ്രസെന്നിന്റെ വരവോടെ 
പ്രായോഗികമായി അതും ഇല്ലാതായി. ഇടക്കാലത്ത്‌ പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ 
(പ്രസ്ഥാനം (്രഹ്മപ്രസ്ഥാനത്തോടൊപ്പം ഒഴുകി. പിന്നീട്‌ രാമകൃഷ്ണ 
പ്രസ്ഥാനം അതിന്റെ ബ്രഹ്മസമാജ പകര്‍പ്പിനുമേല്‍ സ്വാധീനം നേടി. തുടര്‍ന്ന്‌ 
അത്‌ ശക്തമായി വളരുകയും പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ ശക്തികളെ വിഴുങ്ങുകയും 
ചെയ്തു. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ യുക്തിവാദത്തിന്റെ അവസാനയുദ്ധം 
നടത്തിയത്‌ തീര്‍ച്ചയായും പോസിറ്റീവിസ്റ്റുകളാണ്‌. 

(പ്രാചീന-മദ്ധ്യകാല ഇന്ത്യയില്‍ നിര്‍വ്വഹിക്കപ്പെട്ട ചരിത്രം ആധു 
നിക ഇന്ത്യയിലെ ബംഗാള്‍ ദേശത്ത്‌ സ്വയം ആവര്‍ത്തിക്കുകയുണ്ടായി. മദ്ധ്യ 
യുഗത്തിന്റെ അന്ത്യത്തില്‍ യൂറോപ്പിന്റെ പുനരുജ്ജീവനത്തില്‍ ഇന്ത്യന്‍ 
യുക്തിചിന്ത പരോക്ഷമായി ഒരു പ്രധാന പങ്കുവഹിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഗ്രീക്ക്‌ 
വിജ്ഞാനം അറബ്‌ പണ്ഡിതരുടെ ശ്രദ്ധയെ ആകര്‍ഷിക്കുന്നതിനുമുമ്പ്‌ 
പ്രാചീന ഇന്ത്യയിലെ യുക്തിവാദചിന്ത അവരെ ഏറെ സ്വാധീനിച്ചിരുന്നു. 
അവര്‍ ഹൈന്ദവ മതേതര വിജ്ഞാനത്തിന്റെ സംസ്കൃ തഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
വിവര്‍ത്തനം ചെയ്ത്‌ യൂറോപ്പിന്‌ പകര്‍ന്നു നല്‍കിയിരുന്നു. പിന്നീടാണ്‌ 
അറബികളുടെ ശ്രദ്ധ ഗ്രീക്ക്‌ വിജഞാനത്തിലേയ്ക്ക്‌ ആകര്‍ഷിക്കപ്പെടുന്ന 
ത്‌. ആയതിനാല്‍, ആധുനിക ഇന്ത്യയുടെ പുനരുത്ഥാനത്തില്‍ ഇന്ത്യയുടെ 
സമ്പന്നമായ ഈ യുക്തിവാദ പൈതൃകത്തെ ഒരു വീഴ്ചയായി കണക്കു 


പി ദ്ഠക്ലാഥിഷ്‌ 
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] 


കൂട്ടി മുന്നോട്ടുപോകുന്നത്‌ പരിതാപകരമാണ്‌. സാമ്രാജ്യത്ത ശക്തികളും 
വര്‍ഗ്ഗശക്തികളും ഭൂതകാലത്തിന്റെ ചവറുമുറിയില്‍ നിന്ന്‌ വേദാന്തദര്‍ശ 
നത്തെ വീണ്ടെടുത്തു കൊണ്ടുവരുന്നതില്‍ വ്യാപൃതരായിരുന്നു. നമ്മുടെ 
വര്‍ത്തമാനകാലസമുഹത്തിലെ പല ദോഷങ്ങളുടെയും കാരണങ്ങള്‍ ഈ 
ഘടകത്തില്‍ കണ്ടെത്താനാകും. 
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ഉരച്ച്‌ 2018 ക്‌ 


വാമൊഴി നോവല്‍ 


ര്രവസ്പംസ്ക്ാാരം 


ഒന്ന 


ഇനി നമ്മള്‍ ആത്മപുരത്തിലേയ്ക്കാണ്‌ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. മനു 
ഷ്യരല്ല ഈ കഥയിലെ പ്രധാന കഥാപാത്രങ്ങള്‍, ഉറുമ്പുകളാണ്‌. 

ആത്മപുരത്തിന്റെ (പകൃതി മറ്റ്‌ പൂര്‍വ്വദേശങ്ങളുടെ പൊതുസ്വ 
ഭാവത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. രണ്ടു ദേശങ്ങളുടെ അതിര്‍ത്തിയായി ഒഴുകുന്ന 
ആത്മപുരംപുഴ ദേശത്തിന്‌ ഹരിതാഭയും ജീവജലവും നല്‍കുന്നു. പശ്ചിമ 
ഘട്ടത്തിലെ നീര്‍ച്ചാലുകള്‍ പിന്നീട്‌ തോടും തുടര്‍ന്ന്‌ ആത്മപുരം പുഴയുമാ 
കുന്നു. അവസാനം ഗായ്രര്രിപുഴയുടെ ഭാഗമായിത്തീരുന്നു. കടുത്ത വേന 
ലിലും വറ്റാത്ത ആത്മപുരം പുഴ ദേശ ജീവിതത്തിന്റെ സൌഭാഗ്യങ്ങളുടെ 
പ്രതീകമാണ്‌. നെല്ലാണ്‌ പ്രധാന കൃഷി എങ്കിലും വേനലില്‍ പച്ചക്കറികളും 
ആത്മപുരത്തുകാരുടെ ജീവിതമാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌. 

ആത്മപുരം പുഴയുടെ അടുത്തുള്ള അരയാലിനെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ 
ക്രേന്രീകരിക്കുന്നത്‌. 


രണ്ടു പന ഉയരത്തില്‍ ഇലകളുടെ സമൃദ്ധിയുമായി പടര്‍ന്നു 
നില്‍ക്കുന്ന അരയാല്‍ വഴിയാത്രക്കാരുടെ ആശ്വാസവും അനേകം പക്ഷി 
കളുടെ ജീവിതസങ്കേതവുമാണ്‌. അരയാലിനു താഴെയുള്ള ഉറുമ്പുകളുടെ 
സാമ്രാജ്യം ആരുടേയും ശ്രദ്ധ ആകര്‍ഷിക്കുന്ന ക്രേനദ്രമല്ല. ഉറുമ്പുകളെ 
സൂക്ഷ്മമായി നിരീക്ഷിക്കുമ്പോഴാണ്‌ അവയുടെ വ്യവസ്ഥാപിത ജീവിത 
ത്തേയും വര്‍ഗ്ഗ, വര്‍ണ്ണ വൃത്യാസങ്ങളേയും തിരിച്ചറിയാനാകുക. അരയാ 


പ്‌ ദ്ഥകാഥവിഷ്‌ 
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ലിനു ചുവട്ടിലെ മാളത്തില്‍നിന്ന്‌ ധാരാളം മണ്‍തരികള്‍ ചുറ്റുപാടുകളിലേക്ക്‌ 
വ്യാപിച്ചുകിടക്കുന്നു. അവിടെയാണ്‌ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ ഒരു ജീവിതവ്യ 
വസ്ഥ കെട്ടിപ്പടുത്തിരിക്കുന്നത്‌. തികച്ചും നിരുപ്ര്രവികളാണ്‌ കുനിയനുറു 
മ്പുകള്‍. പ്രാദേശികമായ സമൃദ്ധിയില്‍ ജീവിച്ച കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ 
ശാന്തമായ ജീവിതവ്യവസ്ഥയെയാണ്‌ ശീലിച്ചത്‌. കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ 
ആണും പെണ്ണും ഒരുപോലെ അദ്ധ്വാനിക്കുന്നു. വര്‍ഷകാലത്തിനും 
വരള്‍ച്ചയ്ക്കും വേണ്ടിയുള്ള ഭക്ഷണം അവ ദീര്‍ഘദൃഷ്ടിയോടെ സംഭരി 
ച്ചുവെയ്ക്കുന്നു. 


കുനിയനുറുമ്പുകളുടെ താവളത്തിലേക്കു പ്രവേശിക്കുന്ന നമ്മള്‍ 
അസാധാരണമായ ജീവിതവ്യവസ്ഥയെ കണ്ട്‌ അമ്പരക്കുന്നു. അരയാലിന്റെ 
ചുവട്ടില്‍നിന്ന്‌ ആരംഭിക്കുന്ന മാളം അനേകം കൈവഴികളായി ഭൂമിയുടെ 
നാഡീവ്യുഹമായി നീളുന്നു. ചില കൈവഴികളിലെ മാളങ്ങളില്‍ ഉറുമ്പിന്‍ 
മുട്ടകളെ ശേഖരിച്ചു വെച്ചിരിക്കുന്നു. മറ്റു കൈവഴികളില്‍ ധാന്യങ്ങളാണ്‌. 
മറ്റ്‌ ജീവികളുടെ അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ സൂക്ഷിക്കാനും പ്രത്യേക മാളമുണ്ട്‌. 
കൈവഴികളുടെ നടുക്കുള്ള വിശാലമായ സ്ഥലത്തെ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ 
ആവാസകേന്ദ്രമായി ഉപയോഗിക്കുന്നു. അതിനപ്പുറത്തെ കൈവഴിയില്‍ 
വളരെ ചെറിയ വെളുത്ത ചെടികളെ നമുക്ക്‌ കാണാം. ചെടിയുടെ 
തണ്ടില്‍നിന്ന്‌ എപ്പോഴും വെളുത്ത ദ്രാവകം ഈറിവരുന്നു. കുനിയനുറുമ്പു 
കളുടെ വിശേഷപ്പെട്ട പാനീയമാണ്‌ ഈ ദ്രാവകം. കാലങ്ങളോളം നീണ്ട 
അന്വേഷണത്തിനുശേഷമാണ്‌ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ വിശിഷ്ട പാനീയത്തെ 
കണ്ടെത്തിയത്‌. അതിനപ്പുറത്തെ കൈവഴി വീണ്ടും നമ്മളെ അമ്പരിപ്പിക്കു 
ന്നു. അവിടെ ഒരിഞ്ചോളം വലുപ്പമുള്ള അനേകം ചെറുപ്രാണികളാണ്‌ ഉള്ള 
ത്‌. അവയുടെ വലുതായി വീര്‍ത്ത വയര്‍ പെട്ടെന്നുതന്നെ ആരുടേയും ശ്രദ്ധ 
യില്‍പ്പെടും. ഈ പ്രാണികളാണ്‌ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഓഷധശക്തിയുള്ള 
പാല്‍ നല്‍കുന്നത്‌. പ്രാണികളുടെ അടിവയറ്റില്‍ കടിച്ചുതൂങ്ങുന്ന കുനിയ 
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നുറുമ്പുകള്‍ തങ്ങളുടെ ആവശ്യത്തിനു വേണ്ട പാല്‍ കുടിച്ചതിനുശേഷം 
വായില്‍ ശേഖരിച്ചവയെ കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ നല്‍കി താവളത്തിലെ ഭക്ഷണവിത 
രണ ക്രമത്തെ തുലനംചെയ്ുന്നു. 


കുനിയനുറുമ്പുകളുടെ നിര്‍ദ്ദോഷമായ ജീവിതവ്യവസ്ഥ അനേകം 
നൂറ്റാണ്ടുകളായി ആത്മപുരത്തിലും പരിസരത്തും നിലനില്‍ക്കുന്നു. കുനി 
യനുറുമ്പുകളുടെ അടുത്ത മാളത്തിലാണ്‌ പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പുകള്‍ താമ 
സിക്കുന്നത്‌. രണ്ടു കൂട്ടരുടേയും മാളങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ എടുത്തു പറയാവുന്ന 
ദൂരമൊന്നുമില്ല. പൊള്ളക്കാലികള്‍ ആക്രമണ സ്വഭാവമുള്ളവയും മറ്റുള്ള 
വയെ കീഴടക്കി ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുന്നവയുമാണ്‌. പൊതുവെ എണ്ണ 
ത്തില്‍ പൊള്ളക്കാലികള്‍ കുറവാണ്‌. ഇരയ്ക്കുവേണ്ടി കാത്തിരിക്കുന്ന സ്വഭാ 
വമാണ്‌ പൊള്ളക്കാലികളുടേത്‌. ആലിലെ ഏതെങ്കിലും പക്ഷികള്‍ ചത്തു 
വീഴുമ്പോള്‍ സംഘം ചേരുന്ന പൊള്ളക്കാലികള്‍ ഉടനടിതന്നെ ശവത്തെ 
മാളത്തില്‍ എത്തിക്കുന്നു. വരള്‍ച്ചയേയും വെള്ളപ്പൊക്കത്തേയുംകുറിച്ച്‌ 
ചിന്തിക്കാത്ത പൊള്ളക്കാലികള്‍ അന്നന്നത്തെ സുഖസമൃദ്ധികളില്‍ ജീവി 
ക്കുന്നു. കറുപ്പിന്റെ തീക്ഷ്ണസന്ദര്യമുള്ള പൊള്ളക്കാലികള്‍ നിരന്തരമായ 
ഇണചേരലിന്റെ ആലസ്യത്തോടെ എപ്പോഴും അലസരാണ്‌. പെണ്ണുങ്ങള്‍ 
യഥേഷ്ടം മുട്ടയിടുമെങ്കിലും എണ്ണംകുറയ്ക്കാനുള്ള നടപടികളെ പ്രകൃതി 
ആണെറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ നല്‍കിയിരുന്നു. ആണെറുമ്പുകളുടെ പ്രധാന ഭക്ഷണം 
മുട്ടകളാണ്‌. ആണെറുമ്പുകളുടെ വംശനീതിയെ തിരിച്ചറിയുന്ന പെണ്ണെറു 
മ്പുകള്‍ രഹസ്യമായാണ്‌ മുട്ടകളെ സൂക്ഷിക്കുക. എങ്കിലും ആണെറുമ്പു 
കള്‍ മുട്ടകള്‍ തിന്നാന്‍ കൂട്ടത്തോടെ എത്തുമ്പോള്‍ പെണ്ണെറുമ്പുകള്‍ 
ജീവന്റെ രക്ഷയ്ക്കുവേണ്ടി മാളത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറത്തുകടക്കുക പതിവാണ്‌. 

വരള്‍ച്ചയും മഴക്കാലവും വരുമ്പോള്‍ കരുതല്‍ശേഖരമില്ലാതെ വിശ 
ന്നുവലയുന്ന പൊള്ളക്കാലികള്‍ മണ്ണുതുരന്ന്‌ രഹസ്യവഴിയുണ്ടാക്കി കുനി 
യനുറുമ്പുകളുടെ മാളത്തില്‍ എത്തുന്നു. പിന്നീടവ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ അറി 
യാതെ ഭക്ഷണസാധനങ്ങളെ സ്വന്തം മാളത്തില്‍ എത്തിക്കുന്നു. 

ഇനി നമുക്ക്‌ മനുഷ്യന്റെ നന്മകളെ വരവേല്‍ക്കുന്ന കല്ല്യാണ ഉറു 
മ്പുകളുടെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ കടക്കാം. 

എണ്ണക്കൂടുതല്‍ നോക്കുമ്പോള്‍ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളാണ്‌ ഉറുമ്പു 
കളുടെ വംശത്തില്‍ മുന്‍പന്തിയില്‍ നില്‍ക്കുന്നത്‌. ശ്രതുവിനെ ആക്രമി 
ക്കാനും നേരിടാനുമുള്ള പ്രതിരോധാവയവങ്ങള്‍ ഇവക്കില്ല. കഠിനമായി 
അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന ശീലമാണ്‌ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളുടേത്‌. വരള്‍ച്ചയേയും മഴ 
യേയും ഭയക്കുന്ന ഇവ കരുതല്‍ ധാന്യങ്ങളുടെ സമൃദ്ധിയില്‍ കാലാവ 
സ്ഥയെ നേരിടുന്നു. കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളെ ശുഭലക്ഷണമായി കരുതുന്ന 
മനുഷ്യര്‍ അവയെ യഥേഷ്ടം ജീവിക്കാന്‍ അനുവദിക്കുന്നു. ശുഭകാര്യങ്ങ 
ളുടെ സന്ദേശവാഹകരായ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ മനുഷ്യരുടെ വീടുക 
ളില്‍ പൂര്‍ണ്ണ സ്വാതന്ത്ര്യമാണുള്ളത്‌. ചെറുതിന്റേയും ലാളിത്യത്തിന്റേയും 


പ്രി ഷ്ഥക്ഠാഥവിഷ്‌ 


മ 


ധം 


സൌന്ദര്യമാണ്‌ പെണ്ണുറുമ്പുകള്‍ക്കുള്ളത്‌. ആണുറുമ്പുകള്‍ വലിയ തല ഉള്ള 
വയും ഗതിമുട്ടിയാല്‍ ശത്രുവിനെ ആക്രമിക്കുന്നവയുമാണ്‌. സുഖലോലു 
പരെങ്കിലും ആണുറുമ്പുകളും കഠിനമായി അധ്വാനിക്കുന്നു. വ്യത്യസ്ത ഗന്ധ 
ങ്ങളെ പെട്ടെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്ന പെണ്ണുറുമ്പുകള്‍ ഇരയെ കൂട്ടത്തോടെ ആക്ര 
മിച്ച്‌ മാളത്തില്‍ എത്തിക്കുന്നു. ആണുറുമ്പുകള്‍ മിക്കവാറും സമയങ്ങളില്‍ 
ഇണചേര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിക്കും. നിരന്തരം അദ്ധ്വാനിച്ച്‌ ക്ഷീണിക്കുന്ന അവ 
ഭക്ഷിക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമാണ്‌ സ്വകാര്യതയെ അനുഭവിക്കുന്നത്‌. 


ഇനി നമുക്ക്‌ കട്ടുറുമ്പുകളെ പരിശോധിക്കാം. 


ആത്മപുരത്തില്‍ത്തന്നെ ജന്മത്തിന്റെ വേരുകളുള്ള കട്ടുറുമ്പുകള്‍ 
ആക്രമണസ്വഭാവമുള്ളവയാണ്‌. പട്ടിണികാലത്തു മാത്രം ധാന്യങ്ങളെ ഭക്ഷി 
ക്കുന്ന അവ മാംസത്തിനുവേണ്ടി ചെറുജീവികളെ വേട്ടയാടുന്നു. സംഘടി 
തരായി ആക്രമിച്ച്‌ ഇരയെ കൊല്ലുന്ന കട്ടുറുമ്പുകള്‍ അവയെ ഉടനടിതന്നെ 
മാളത്തില്‍ എത്തിക്കുന്നു. സംഘടിതശക്തിയുടെ ധീരതയേയും വിജയത്തേ 
യുമാണ്‌ നമുക്ക്‌ കട്ടുറുമ്പുകളെ നിരീക്ഷിച്ചാല്‍ കണ്ടെത്താന്‍ കഴിയുക. 
ഇരയെ കൊന്നുകഴിഞ്ഞാല്‍ സംഘടിതശക്തിയുടെ കായികമികവോടെ കട്ടു 
റുമ്പുകള്‍ കനത്ത ഭാരവുമായി യാത്ര ആരംഭിക്കുന്നു സമനിരപ്പുകളില്‍ കൂടെ 
ലാഘവത്തോടെ സഞ്ചരിക്കുന്ന അവ കുത്തനെയുള്ള കയറ്റങ്ങളെ പ്രയാ 
സപ്പെട്ട്‌ മറികടക്കുന്നു. പ്രതിസന്ധിഘട്ടങ്ങളെ ഒരുമകൊണ്ട്‌ അവ നേരിടു 
ന്നു. ഇരയെ പെട്ടെന്നുതന്നെ തിന്നുതീര്‍ക്കുക കട്ടുറുമ്പുകളുടെ രീതിയല്ല. 
ഇരയുടെ വലുപ്പം അനുസരിച്ചാണ്‌ കട്ടുറുമ്പുകളുടെ ഭക്ഷണക്രമം. കഠിന 
മായ വിശപ്പുണ്ടെങ്കിലും അത്യാവശ്യത്തിന്‌ മാത്രമെ അവ ഭക്ഷിക്കാറുള്ളൂ. 
മാംസം തിന്നതിനുശേഷം എല്ലുകളെ ഉമിനീരുകൊണ്ട്‌ നനയ്ക്കുന്ന കട്ടുറു 
മ്പുകള്‍ അവയെ വറുതികാലത്തിനുവേണ്ടി സൂക്ഷിച്ചുവെയ്ക്കുന്നു. സമൃ 


മർച്ച്‌ 2018 ക്‌ 


ദ്ധമായി ലഭിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ മാംസത്തേയും അവ ഉമിനീരു നനച്ച്‌ മഴക്കാ 
ലത്തിനുവേണ്ടി സൂക്ഷിച്ചുവെയ്ക്കും. 


കട്ടുറുമ്പുകളുടെ തൊട്ടടുത്ത മാളമാണ്‌ കറുത്ത മണിയന്‍ ഉറുമ്പു 
കളുടേത്‌. കട്ടുറുമ്പുകളുടെ ഭക്ഷണരീതിയും ആവാസ്ക്രമവുമാണ്‌ മണി 
യന്‍ ഉറുമ്പുകൾക്കും ഉള്ളത്‌. ഇരയെ ആക്രമിച്ചു കൊല്ലാത്ത മണിയന്‍ ഉറു 
മ്പുകള്‍ ചത്തവയെ മാത്രം മാളത്തില്‍ എത്തിക്കുന്നു. 


ആത്മപുരം പുഴവക്കത്ത്‌ മറ്റനേകം ഉറുമ്പുകളുമുണ്ട്‌. അവയില്‍ 
പ്രധാനപ്പെട്ട ശവംതീനി ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഈ കഥയില്‍ പ്രമുഖ സ്ഥാനമാണു 
ള്ളത്‌. ആത്മപുരത്തുകാര്‍ പുഴക്കരയിലാണ്‌ ശവങ്ങളെ അടക്കംചെയ്യുന്ന 
ത്‌. ശവംതീനി ഉറുമ്പുകളുടെ പ്രിയപ്പെട്ട ഭക്ഷണം ചത്തുചീയുന്ന മനുഷ്യ 
രാണ്‌. ശ്മശാന പരിസരത്തില്‍ മാത്രം സഞ്ചരിക്കുന്ന ശവംതീനി ഉറുമ്പു 
കള്‍ പുറംലോകത്തിന്റെ വിശേഷങ്ങള്‍ അറിയാതെ ആത്മപുരത്തിലെ പുഴ 
ക്കരയില്‍ തന്നെ ജീവിക്കുന്നു. വറുതികാലവും മഴക്കാലവും ശവംതീനി 
ഉറുമ്പുകളുടെ അലോസരതയാകുന്നില്ല. എക്കാലത്തും അവ സമൃദ്ധിയോടെ 
ശവങ്ങളെ തിന്നു ജീവിക്കുന്നു. 


ആത്മപുരം പുഴക്കരയിലെ ആലിന്റെ പരിസരത്തിലുള്ള ഉറുമ്പുകളെ 
നമ്മള്‍ കണ്ടുകഴിഞ്ഞുവല്ലേോഠ. ഇവയെല്ലാം അനേകം നൂറ്റാണ്ടുകളായി 
അവിടെത്തന്നെ സ്ഥിരമായി താമസിക്കുന്നു. സ്വാഭാവികമായും സ്ഥിരവാ 
സികളുടെ പല ദുശ്ശീലങ്ങളും ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായിരുന്നു. അതീജിവന 
ത്തിനു വേണ്ടി യാത്രചെയ്യേണ്ട അവസ്ഥ ആത്മപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ 
ഇല്ല. ഭക്ഷണ സാധനങ്ങള്‍ ധാരാളമുണ്ട്‌. സമ്പന്നമായ പ്രകൃതിയും മെച്ച 
പ്പെട്ട കാലാവസ്ഥയും സുഖസമൃദ്ധമായ ജീവിതത്തെ ഉറുമ്പുകള്‍ക്കു 
നല്‍കി. നിരന്തരം വംശവര്‍ദ്ധന നടത്തിയ അവ ദുശ്ലീലങ്ങളുടെ അടിമ 
കളായി അലസമായി ജീവിച്ചു. വലുപ്പവും ശക്തിയുമുള്ള പൊള്ളക്കാലി 
കള്‍ക്ക്‌ ഉറുമ്പുകളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ ആദരണീയമായ സ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. 
പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പുകളുടെ അതിക്രമങ്ങളെ കുനിയനുറുമ്പുകളാണ്‌ 
ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ അതിജീവിച്ചത്‌. പൂര്‍വ്വികര്‍ നല്‍കിയ സഞ്ചാരപരിധിയില്‍ 
ജീവിച്ച കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ ഏറ്റുമുട്ടലുകളെ ഒഴിവാക്കാന്‍ പൊള്ളക്കാലി 
കളില്‍ നിന്ന്‌ എപ്പോഴും ഒഴിഞ്ഞുമാറി. ഒറ്റതിരിഞ്ഞു സഞ്ചരിക്കുക കുനിയ 
നുറുമ്പുകളുടെ ശീലമല്ല. 


ആത്മപുരം പുഴക്കരയിലെ ഉറുമ്പുകളുടെ പൊതുവായ നിറം കറു 
പ്പാണ്‌. അത്യുഷ്ണവും കഠിനമായ മഴയും അവയ്ക്ക്‌ കറുപ്പിന്റെ അസാ 
മാന്യ സൌന്ദര്യത്തെ നല്‍കി. തിളങ്ങുന്ന കറുത്ത കണ്ണുകളും മെലിഞ്ഞ 
ശരീരവും ഇടുങ്ങിയ അരക്കെട്ടും ആത്മപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകളുടെ സന്ദ 
രൃത്തിന്റെ മികച്ച ലക്ഷണങ്ങളാണ്‌. കറുത്ത സൌന്ദര്യത്തിന്റെ പരിപൂര്‍ണ്ണത 
യായി അവര്‍ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളെ പരിഗണിച്ചു. സുന്ദരികളും സുന്ദരന്‍മാ 


വക ദ്ാക്ാമ്വിച്‌ 
പം 


൪ 


രുമായ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളോട്‌ മറ്റെല്ലാ ഉറുമ്പുകൾക്കും അസൂയയും ആദ 
രവുമായിരുന്നു. 

വെവ്വേറെ മാളങ്ങളിലാണ്‌ വിവിധതരം ഉറുമ്പുകള്‍ ജീവിക്കുന്നത്‌. 
കാലത്തെ ദീര്‍ഘദൃഷ്ടിയോടെ കണ്ട കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ സ്വാഭാവികമായും 
സ്വയംപര്യാപ്തരായിരുന്നു. മറ്റ്‌ ജീവികളെ ആശ്രയിച്ച്‌ ജീവിക്കുന്നവയാണെ 
ങ്കിലും പരിമിതികളെ തിരിച്ചറിയാത്ത ഉറുമ്പുകള്‍ നിറത്തിലും കുലത്തിലും 
വര്‍ഗ്ഗത്തിലും മഹത്ചത്തെക്കണ്ട്‌ അഹങ്കരിക്കുക പതിവാണ്‌. ശക്തരായ 
പൊള്ളക്കാലികളാണ്‌ വംശമഹത്ചത്തിന്റെ അഹന്തയുമായി എപ്പോഴും നട 
ക്കുക. അവയ്ക്കുതാഴെയാണ്‌ കുനിയന്‍ ഉറുമ്പുകള്‍. കല്ല്യാണ ഉറുമ്പു 
കള്‍ക്കു ശേഷമുള്ള ശവംതീനി ഉറുമ്പുകളെ അധ.കൃതരായി കരുതി അവ 
ഗണിച്ചു. ശവംതീനി ഉറുമ്പുകളെ കാണാനോ, ഗന്ധം ഏല്‍ക്കാനോ മറ്റ്‌ 
ഉറുമ്പുകള്‍ തയ്യാറായില്ല. 

ഉറുമ്പുകളുടെ വിഭാഗിയതയേയും വിഭജനസംവിധാനത്തേയും മനു 
ഷ്യജീവിതവുമായി ബന്ധിപ്പിക്കാവുന്നതും അജ്ഞാത സത്യങ്ങളെ വെളി 
പ്പെടുത്താവുന്നതുമാണ്‌. മനുഷ്യരുടെ ഇടയ്ക്കുള്ള ജാതിവിഭജനത്തിന്റെ 
ആദിരൂപങ്ങളെ നമുക്ക്‌ ഉറുമ്പുകളില്‍ കണ്ടെത്താം. 

വീണ്ടും നമുക്ക്‌ ഉറുമ്പുകളിലേക്കുതന്നെ മടങ്ങാം. 

പ്രാദേശിക വിഭവങ്ങളുടെ സമൃദ്ധിയില്‍ മുഴുകി ലോകത്തിന്റെ 
വിശാലത അറിയാതെയാണ്‌ ആത്മപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകള്‍ ജീവിച്ചത്‌. കാലാ 
വസ്ഥയുടെ മാറ്റങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ബോദ്ധ്യമുള്ള ഉറുമ്പുകള്‍ അതിജീവനത്തി 
നുവേണ്ട മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളെ പാരമ്പര്യം അനുസരിച്ച്‌ സ്വീകരിച്ചുവന്നു. ശക്തരായ 
പൊള്ളക്കാലികളാണ്‌ ആല്‍മരച്ചോട്ടില്‍ എത്തുന്ന ശ്രതുവിനെ ആദ്യമായി 
നേരിടുക. പൊള്ളക്കാലികളുടെ ശക്തിയേയും അധികാരത്തേയും മറ്റെല്ലാ 
ഉറുമ്പുകളും അംഗീകരിക്കുന്നു. ശ്രതുവിനെ സംഘടിതരായി ആക്രമിക്കുന്ന 
പൊള്ളകാലികള്‍ പരാജയപ്പെടുമ്പോള്‍ കൂട്ടമരണമാണ്‌ സംഭവിക്കുക. വിജ 
യിക്കുമ്പോള്‍ ശത്രു ജീവരക്ഷയോടെ സ്ഥലംവിട്ടിരിക്കും. ശ്രതുക്കള്‍ 
അപൂര്‍വ്വമായതുകൊണ്ട്‌ ഉറുമ്പുകളുടെ ജീവിതം തികച്ചും ശാന്തമായിരു 
ന്നെന്ന്‌ പറയാം. മാളങ്ങളിലെ സഞ്ചാരപരിധിയെ ലംഘിക്കാന്‍ ഉറുമ്പുകള്‍ 
ഒരിക്കലും തയ്യാറായില്ല. പരിധി ലംഘിക്കുമ്പോള്‍ ഉണ്ടാകുന്ന അപകടവും 


ജീവനാശവും ഓരോ ഉറുമ്പിനേയും സാമ്പ്രദായികതയെ അനുസരിക്കാന്‍ 
നിര്‍ബന്ധിച്ചു. 


നൂറ്റാണ്ടുകളായി ശാന്തരും സ്വസ്ഥരുമായി ജീവിച്ച ആത്മപുര 
ത്തിലെ ഉറുമ്പുകള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ പ്രക്ഷുബ്ധരായി തീര്‍ന്നതിന്റെ കാരണങ്ങ 
ളെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ മറ്റു ജീവികള്‍ക്ക്‌ 
അറിയാത്ത അനേകം ആശയവിനിമയ മാധ്യമങ്ങളുണ്ട്‌. ഗന്ധത്തേയും ചൂടി 
നേയും ക്രേന്ദീകരിച്ചാണ്‌ ഉറുമ്പുകള്‍ ആശയവിനിമയം നടത്തുന്നത്‌. അപ 
കടസാദ്ധ്യതകളെ അറിയുന്ന ഉറുമ്പുകള്‍ പ്രത്യേക ഗന്ധം പുറപ്പെടുവിച്ച്‌ 


ഉടച്ച്‌ 2018 _കഠ്‌ 


വംശരക്ഷയ്ക്കു വേണ്ട മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തുന്നു. അപകടസാദ്ധ്യതകളെ 
മുന്‍കൂട്ടി കാണുക പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പുകളാണ്‌. പുതുതായി സംഭവിക്കാ 
വുന്ന അപകടത്തെ കുറിച്ചറിഞ്ഞ പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പുകള്‍ മറ്റെല്ലാ ഉറു 
മ്പുകളേയും അരയാല്‍ ചുവട്ടില്‍ വിളിച്ചുകൂട്ടി. 

ലോകപരിചയവും പ്രായകൂടുതലുമുള്ള പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പ്‌ മറ്റ്‌ 
ഉറുമ്പുകളോട്‌ പറഞ്ഞു: 


“അനേകം നൂറ്റാണ്ടുകളായി പറയത്തക്ക ശത്രുഭീഷണി ഇല്ലാതെ 
നമ്മള്‍ ഇവിടെ ജീവിക്കുകയാണ്‌. അടുത്തുതന്നെ സംഭവിക്കാവുന്ന അപ 
കടത്തെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്ക്‌ മുന്നറിയിപ്പു കിട്ടിയിരിക്കുന്നു. സ്ഥിരമായി എവി 
ടേയും താമസിക്കാത്ത ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും പശ്ചിമഘട്ടമലകളെ കീഴ 
ടക്കിയതിനുശേഷം നമ്മുടെ നാട്ടിലേക്ക്‌ വന്നുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. ആദ്യ 
മായി ഗച്ഛന്‍മാരാണ്‌ എവിടേയും പ്രവേശിക്കുക. പിന്നീടാണ്‌ ഓങ്കാരിക 
ളുടെ വരവ്‌. ഗച്ഛന്‍മാരെ എതിര്‍ത്ത നാട്ടുകാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ പലരും പരാ 
ജയപ്പെട്ടു കഴിഞ്ഞു. ഗച്ഛന്‍മാര്‍ സ്വന്തം ശരീരംകൊണ്ടല്ല യുദ്ധം ചെയ്യുന്ന 
ത്‌. ആയുധങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ യുദ്ധംചെയ്യുന്ന അവരെ പരാജയപ്പെടുത്താന്‍ 
നമുക്ക്‌ കഴിയില്ല. ആയുധങ്ങളില്ലാതെ അവയവങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ യുദ്ധം 
ചെയ്യുന്ന നമ്മള്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ അടിമകളായി തീരുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. 
ഞങ്ങള്‍ പൊള്ളക്കാലികള്‍ മരണംവരെ ഗച്ചന്‍മാരോട്‌ പോരാടുകതന്നെ 
ചെയ്യും.” 


കാരണവരായ പൊള്ളക്കാലിയുടെ വാക്കുകള്‍ കേട്ട മറ്റുറുമ്പുകള്‍ 
മരണഭീതിയോടെ ചുറ്റുപാടുകളെ പരിശോധിച്ചു. അപ്പോള്‍ കുനിയനുറുമ്പ്‌ 
പതുക്കെ ചോദിച്ചു: 


“ഗച്ഛന്‍മാര്‍ എന്തിനാണ്‌ ഇങ്ങോട്ടുവരുന്നത്‌?”” 


ന പി കാകാഥ്വിഷ്‌ 
ടട 


ി 


കുനിയനുറുമ്പിന്റെ ചോദ്യം ശ്രദ്ധിച്ച പൊള്ളക്കാലി കാരണവര്‍ 
പറഞ്ഞു: 

“മാളവും ആവശ്യത്തിന്‌ ഭക്ഷണവും ഇല്ലാത്ത കൂട്ടരാണ്‌ 
ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും. ഇവിടെ യഥേഷ്ടം ഭക്ഷണവും താമസസൌഈക 
രൃവുമുണ്ട്‌. നമ്മുടെ മാളവും ഭക്ഷണവും പിടിച്ചടക്കാനാണ്‌ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വരു 
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ന്നത. 


പല രാത്രികളിലും പകലുകളിലും വീണ്ടും കൂട്ടംചേര്‍ന്ന ആത്മപു 
രത്തിലെ ഉറുമ്പുകള്‍ ശത്രുവിനെ നേരിടാനും ആക്രമിക്കാനുമുള്ള വഴികള്‍ 
തിരഞ്ഞു. ആയുധത്തോട്‌ ഏറ്റുമുട്ടാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന തീരുമാനത്തില്‍ അവര്‍ 
അവസാനം എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. മരണഭീതിയുള്ള ശാന്തത നിശ്ചലതയായി ഉറു 
മ്പുകളുടെ മാളങ്ങളില്‍ പടര്‍ന്നു. ഭക്ഷണം ശേഖരിക്കാന്‍ വേണ്ടി മാത്രം 
അവ മാളത്തില്‍ നിന്നിറങ്ങി. യുദ്ധവാര്‍ത്തകളെ ശേഖരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 
പൊള്ളക്കാലികള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ പരാജയ കഥകളെ മറ്റുറുമ്പുകളെ അറി 
യിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. മരണത്തെ മുഖാമുഖം കണ്ട അവ ചെറിയ അനക്ക 
ങ്ങള്‍ കേട്ട്‌ ഭീതിയോടെ ചുറ്റുപാടുകളെ പരിശോധിച്ചു. 


പ്രതീക്ഷിച്ചതു പോലെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ആയുധങ്ങളുമായി ആത്മപു 
രത്തിലെ അരയാലിന്‍ ചുവട്ടില്‍ എത്തി. പുഴക്കരവഴി ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വരുന്നതു 
കണ്ടപ്പോള്‍ പൊള്ളക്കാലികള്‍ കൂട്ടത്തോടെ അവയെ ആക്രമിച്ചു. 
പൊള്ളക്കാലികളെ കണ്ട്‌ നിരന്നുനിന്ന ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ശത്രുവിനെ ആക്രമിക്കാന്‍ 
വായില്‍ കരുതിവെച്ച ആയുധം പ്രയോഗിച്ചു. വളരെ ചെറിയ കല്ലുകളെ 
യാണ്‌ ഗച്ചന്‍മാര്‍ ശത്രുവിന്റെ നേര്‍ക്ക്‌ പ്രയോഗിച്ചത്‌. ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വിദഗ്ദ്ധ 
മായി പ്രയോഗിച്ച കല്ലുകള്‍ പൊള്ളക്കാലികളുടെ കണ്ണുകള്‍ തകര്‍ത്ത്‌ 
വീണ്ടും അവയുടെ വായില്‍ത്തന്നെ തിരിച്ചെത്തി. കാഴ്ച നഷ്ടപ്പെട്ട പൊള്ള 
ക്കാലികള്‍ ശത്രുവിനെ കാണാതെ പരസ്പരം ആക്രമിച്ചുതുടങ്ങി. പരസ്പരം 
യുദ്ധംചെയ്ത്‌ പൊള്ളക്കാലികള്‍ മരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നപ്പോള്‍ ശേഷിച്ചവ മാളങ്ത 
ത്തിലേക്ക്‌ പിന്തിരിഞ്ഞോടി. ആഹ്ലാദത്തോടെ ശബ്ദിച്ച ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ശത്രു 
വിന്റെ മാളംതേടി മുമ്പോട്ടു നടന്നു. വിവിധ മാളങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ച 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വീണ്ടും കൂട്ടമരണങ്ങള്‍ നടത്തി. 


ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ആക്രമണവും കൊലപാതകങ്ങളും തടസ്സങ്ങളില്ലാതെ 
ദിവസങ്ങളോളം നീണ്ടുനിന്നു. പൊള്ളക്കാലികളുടെ ശവങ്ങള്‍ മാളങ്ങളില്‍ 
നിറഞ്ഞുകവിഞ്ഞു. ആയുധങ്ങളെ നേരിടാന്‍ കഴിയാതെ പൊള്ളക്കാലികള്‍ 
ചത്തുവീഴുന്നതു കണ്ടപ്പോള്‍ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ആഹ്ലാദത്തോടെ പൊട്ടിച്ചിരിച്ചു. 
അവസാനമായാണ്‌ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ കുനിയന്‍ ഉറുമ്പുകളുടെ മാളത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേ 
ശിക്കുന്നത്‌. ശ്ര്രുവിന്റെ വരവുകണ്ട കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ മരണഭീതിയോടെ 
നിലത്ത്‌ കിടന്നു. കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ കീഴടങ്ങുന്നെങ്കിലും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ 
അവയെ നിര്‍ദ്ദയം കൊന്നൊടുക്കി. യുദ്ധത്തിനുശേഷം കുനിയനുറുമ്പുക 
ളുടെ മാളത്തെ പരിശോധിച്ച ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ശ്രതരുവിന്റെ ജീവിതരീതികളെ കണ്ട്‌ 


പി 
മര്‍രിച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌” 


അമ്പരന്നു. കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ ഭക്ഷണത്തിനായി വളര്‍ത്തുന്ന ഇമ്മമരവും 
പാലിനുവേണ്ടിയുള്ള ഉഡ്ലുപശുവും അവരെ ആകര്‍ഷിച്ചു. പിന്നീട്‌ അവര്‍ 
കുനിയനുറുമ്പുകളില്‍നിന്ന്‌ ഇമ്മമരത്തിന്റേയും ഉഡ്ലുപശുവിന്റേയും ഉപയോ 
ഗങ്ങളെ മനസ്സിലാക്കി. ഉഡ്ലുവിന്റെ പാലുകുടിച്ച ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ആദ്യമായാണ്‌ 
ആഹാരം നല്‍കുന്ന സന്തുഷ്ടിയെ തിരിച്ചറിയുന്നത്‌. അത്തരം അനുഭവ 
മാണ്‌ ഇമ്മയുടെ നീരുകുടിച്ചപ്പോഴും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ അനുഭവിച്ചത്‌. 

ഗച്ഛന്‍മാര്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളെ തോല്പിച്ചതിനുശേഷം മൂന്നാംദിവസ 
മാണ്‌ ഓങ്കാരികള്‍ ആത്മപുരത്തിലേയ്ക്കു വരുന്നത്‌. നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ മണ്ണില്‍ 
മാളങ്ങളുണ്ടാക്കി താമസിച്ചപ്പോള്‍ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ മരങ്ങളിലെ ദ്വാരങ്ങളിലാണ്‌ 
താമസിച്ചത്‌. മരങ്ങളിലെ ശിഖരങ്ങളിലേക്കു പ്രവേശിച്ച ഓങ്കാരികള്‍ വായ 
യിലെ ഉമിനീരു ഉപയോഗിച്ച്‌ ഇലകളെ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്ത്‌ കൂടുണ്ടാക്കി താമസം 
ആരംഭിച്ചു. 

ഇനി നമ്മള്‍ ഗച്ചന്‍മാരുടേയും ഓങ്കാരികളുടേയും വ്യത്യസ്തത 
കളെയാണ്‌ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 

ആഹാരത്തിനു വേണ്ടി അലഞ്ഞു നടക്കുന്ന ഉറുമ്പുകളാണ്‌ 
ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും. ശ്ര്രുക്കളുമായി അവ നിരന്തരം ഏറ്റുമുട്ടിക്കൊ 
ണ്ടിരുന്നു. അതിജീവനത്തിനുവേണ്ടി സാഹസിക ജീവിതം നയിച്ച അവര്‍ 
സ്വാഭാവികമായും അനേകം മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയരായി. അതിശക്തരായ 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ധീരതയോടെ ശത്രുവിനെ നേരിടാന്‍ സന്നദ്ധരാണെങ്കിലും ബുദ്ധി 
ശൂന്യത അവരുടെ അകമ്പടിയായി. അതിബുദ്ധിയുള്ള ഓങ്കാരികള്‍ മസ്തി 
ഷ്ക്കത്തിന്റെ പിന്‍ബലത്തില്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ അധിപതികളായി. ഉറുമ്പുക 
ളുടെ ലോകത്തില്‍ മനുഷ്യരുടെ വിശ്വാസത്തെപോലെ അദൃശ്യശക്തിക 
ളുടെ സാന്നിദ്ധ്യവുമുണ്ട്‌. അദൃശ്യശക്തികളുടെ ന്യായസംഹിതകള്‍ ഓങ്കാ 
രികള്‍ക്കു മാത്രം അറിയാവുന്ന രഹസ്യമാണ്‌. അദൃശ്യശക്തികളുടെ പ്രിയ 
പ്പെട്ടവരായ ഓങ്കാരികള്‍ ദൈവത്തിന്റെ വക്താക്കളായി ഗച്ഛന്‍മാരെ ഭീഷ 
ണിപ്പെടുത്തി നിലയ്ക്കു നിര്‍ത്തി. ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ശത്രുവിനെ ആക്രമിക്കുമ്പോള്‍ 
ഇലക്കൂടുകളില്‍ ഒളിച്ചിരിക്കുന്ന ഓങ്കാരികള്‍ അദൃശ്യശക്തികളുടെ സഹാ 
യത്തിനുവേണ്ടി നിരന്തരം ജപിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കും. ഓങ്കാരികളുടെ ന്യായ 
ങ്ങളെ അനുസരിക്കുന്ന ഗച്ചന്‍മാര്‍ അവര്‍ക്ക്‌ സമൂഹത്തിലെ ഉന്നതസ്ഥാന 
ങ്ങള്‍ നല്‍കി ആദരിച്ചു. ഓങ്കാരികള്‍ അപമാനിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ തങ്ങളുടെ 
വിശുദ്ധവംശം നശിക്കുമെന്ന്‌ അവര്‍ വിശ്വസിച്ചു. 


ആത്മപുരത്തില്‍ എത്തിയ ഗച്ചന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും നാട്ടുറുമ്പു 
കളെ കീഴടക്കിയതിനുശേഷം കാലങ്ങളായി തുടര്‍ന്നുവന്ന ജീവിതത്തെ മാറ്റി 
പ്പണിയാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. ഭക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി അലഞ്ഞുനടന്ന അവര്‍ക്ക്‌ 
പ്രാദേശികതയുടെ അതിരുകളില്‍ ജീവിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകളോട്‌ അസൂയയും 
ആദരവുമുണ്ടായി. നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ മാളങ്ങളിലെ നവീന ജീവിത സൌക 
ര്യങ്ങളും തൊഴില്‍ വിഭജനങ്ങളും അലഞ്ഞുനടന്ന ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്ക്‌ അന്യ 


പ പി കഥകാഥിഷ്‌ 


മായിരുന്നു. അതിശക്തരാണെങ്കിലും സംസ്കാരശൂന്യരാണെന്ന അറിവ്‌ 
അവര്‍ക്കു ണ്ടായി. ഇണകള്‍ക്കു വേണ്ടി യൂദ്ധംചെയ്തൂ ചത്തുവിഴുക 
ഗച്ഛന്‍മാരുടെ യുവത്വത്തിന്റെ രീതിയാണ്‌. താല്‍ക്കാലികമായി ശക്തര്‍ വിജ 
യിക്കുമെങ്കിലും മറ്റുള്ളവര്‍ സംഘടിച്ച്‌ അവരെ കൊല്ലുക പതിവാണ്‌. അതി 
ജീവനത്തിനുവേണ്ടി നിരന്തരം യാത്രചെയ്തിരുന്ന അവര്‍ കായികമികവി 
നെയാണ്‌ എവിടേയും അംഗീകരിച്ചത്‌. 

ആത്മപുരത്തില്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപിച്ച ഗച്ഛന്‍മാരോട്‌ ഓങ്കാരികള്‍ 
പറഞ്ഞും: 

“നമ്മുടെ നൂറ്റാണ്ടുകളായുള്ള യാത്രകള്‍ ഇവിടെ അവസാനിക്കു 
കയണണ്‍്‌. ഇനി നമ്മുടെ വംശം നിലനില്‍ക്കേണ്ടത്‌ ഇവിടെയാണെന്ന ദൈവ 
ന്യായമുണ്ട്‌. നമ്മുടെ തലമുറകള്‍ ജനിക്കേണ്ടതും മരിക്കേണ്ടതും ഈ മണ്ണി 
ലാണ്‌. നമുക്ക്‌ അരയാലുകളാണ്‌ താമസം നല്‍കുന്നത്‌. അരയാലുകള്‍ ദൈവ 
വൃക്ഷമാണെന്നും അതുകൊണ്ട്‌ ആരാധിക്കപ്പെടേണ്ടതാണെന്നും ദൈവന്യാ 
യമുണ്ട്‌. ഇനി നമ്മള്‍ ഭൂമിയിലെ മാളങ്ങളിലാണ്‌ അധിവസിക്കേണ്ടത്‌. 
കാരണം ഭൂമിയില്‍നിന്നാണ്‌ സംസ്ക്കാരം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ഭക്ഷണത്തിനു 
വേണ്ടി അലഞ്ഞു നടന്നിരുന്ന നമ്മള്‍ക്ക്‌ ഇതുവരെ സംസ്കാരത്തിന്റെ മഹ 
ത്വത്തെ അറിയില്ല. സുഭിക്ഷതയോടെ ശാന്തമായി ജീവിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ 
സംസ്‌കാരത്തിന്റെ മഹത്വത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ 
സംസ്ക്കാരത്തെ നമ്മള്‍ സ്വീകരിക്കണം. അവരെ തോദ്പിച്ച്‌ ആധിപത്യം 
ഉറപ്പിച്ച നമ്മള്‍ അവരുടെ സംസ്കാരത്തെ പരിഷ്ക്കരിക്കുകയും ഏറ്റവും 
മുകളില്‍ നമ്മളെ പ്രതിഷ്ഠിക്കുകയും വേണം. അലഞ്ഞുനടന്നിരുന്ന നമുക്ക്‌ 


സംസ്ക്കാരത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആരോടും പറയാനാവില്ല. നിറത്തിന്റെ മഹത്വത്തെ 
ക്കുറിച്ച്‌ നമ്മള്‍ സംസാരിക്കണം.” 


ഓങ്കാരി ഉറുമ്പുകളിലെ കാരണവര്‍ തുടര്‍ന്നുപറഞ്ഞു: 


“ഇനി നമ്മള്‍ ഭക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി അലഞ്ഞു നടക്കേണ്ടതില്ല. 
ശ്ര്രുക്കളെ നശിപ്പിക്കാന്‍ വേണ്ടി പുത്തന്‍ ആയുധങ്ങളും കണ്ടെത്തേണ്ട 
തില്ല. നമ്മള്‍ പിന്നിട്ട (പ്രദേശങ്ങളിലെല്ലാം നമ്മുടെ കൂട്ടരാണ്‌ ആധിപത്യം 
സ്ഥാപിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ലോകത്തെ കീഴടക്കി ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുക നമ്മുടെ 
ലക്ഷ്യമാണ്‌. അതുതന്നെയാണ്‌ നമ്മുടെ ദൈവങ്ങളുടെ വിധിന ്യായത്തിലും 
ഉള്ളത്‌. യുവാക്കള്‍ ലോകം കീഴടക്കാന്‍ വീണ്ടും യാത്ര പുറപ്പെടണം. ഓങ്കാ 


രികളിലേയും ഗച്ഛന്‍മാരിലേയും പ്രായം ചെന്നവര്‍ ഇവിടെതന്നെ സ്ഥിര 
മായി താമസിക്കുന്നതാണ്‌.? 


നാടോടി ഉറുമ്പുകള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ സംസ്ക്കാരം സ്വീകരിച്ച 
തോടെ അവരുടെ ജീവിതവും ക്രമസംവിധാനങ്ങളും പ്രകടമായി മാറ്റംവെച്ചു. 
കറുപ്പ്‌ വംശ മഹത്വത്തിന്റെ ലക്ഷണമായി കരുതിയ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ഫലഭു 
യിഷ്ടമായ മണ്ണിന്റെ നിറം സ്വന്തം നിറമായി കരുതി അഹങ്കരിച്ചു. കറുപ്പ്‌ 
സമൃദ്ധിയുടേയും സമാധാനത്തിന്‍റെയും മഹത്ചത്തിന്റേയും നിറമാണതെന്ന്‌ 
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നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ വിശ്ചസിച്ചു. കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളെ സൂൌന്ദര, ൃത്തിന്റേയും ശുഭ 
ലക്ഷണങ്ങളുടെയും പ്രതീകമായി കരുതുമ്പോഴും വംശത്തിന്റെ അതിരു 
കള്‍ ലംഘിക്കാന്‍ അവര്‍ തയ്യാറായില്ല. വഴിവിട്ട ബന്ധങ്ങളെ അലിഖിത 
മായ നിയമങ്ങള്‍ക്കൊണ്ട്‌ അവര്‍ നേരിട്ടു. ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ വംശത്തിന്റെ 
പ്രത്യേകതകള്‍ കണക്കാക്കാതെ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ഇണചേര്‍ന്നിരുന്നു. തുറന്ന 
സമീപനങ്ങള്‍ അനേകം യുവത്വങ്ങളെ ഇല്ലാതാക്കി. വംശരക്ഷയും സാമു 


ഹൃസുരക്ഷയും മുന്നില്‍ കണ്ടതോടെ ഇണചേരല്‍ സ്വന്തം വംശത്തില്‍ മാത്ര 
മായി പരിമിതപ്പെട്ടു. 


സംസ്‌ക്കാരശുന്യരായ ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും ആയൂധത്തി 
ന്റേയും അധികാരത്തിന്റേയും പിന്‍ബലത്തില്‍ സ്വന്തം നിറത്തിന്റെ മഹത്വ 
ങ്ങളെ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തി. നാട്ടുറുമ്പുകളോട്‌ ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ പറഞ്ഞും: 


“കറുപ്പ്‌ നാശത്തിന്റേയും ബുദ്ധിശുന്യതയുടേയും പ്രാകൃത നിറ 
മാണ്‌. കറുപ്പ്‌ സൌന്ദര്യമല്ല, ബീഭത്സതയും ഭീകരതയും അറിവുകേടിന്റെ 
ഇരുട്ടുമാണ്‌. മരണവും രാത്രിയും കറുപ്പിന്റെ ബീഭത്സതയാണ്‌ പ്രകടിപ്പി 
ക്കുന്നത്‌. കറുപ്പ്‌ അടിമത്തവും പരാജിതന്റെ പ്രതീകവുമാണ്‌. നിങ്ങള്‍ പ്രകൃ 
തിയെ ശ്രദ്ധിക്കുക. സൂര്യോദയത്തിന്റെ ചുവപ്പാണ്‌ പ്രകൃതിയുടെ സവി 
ശേഷ നിറം. ചുവപ്പില്ലെങ്കില്‍ (്രഭാതവുമില്ല, സന്ധ്യയുമില്ല. ചുവപ്പാണ്‌ വെളി 
ച്ചത്തിന്‌ കാരണം. എല്ലാ ജീവികളേയും പ്രകൃതിയേയും നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന 
നിറം ചുവപ്പാണെന്ന്‌ നിങ്ങള്‍ മനസ്സിലാക്കുക. ഞങ്ങള്‍ നിങ്ങളെ കീഴടക്കി 
യത്‌ ചുവപ്പിന്റെ മഹത്വംകൊണ്ടാണ്‌. കറുപ്പ്‌ അറിവുകേടും അടിമത്തവുമാ 
യതുകൊണ്ട്‌ നിങ്ങള്‍ പരാജിതരായെന്നു മാത്രം. നിങ്ങള്‍ സ്വയം തിരിച്ചറി 
യുക. എന്തൊരു വൃത്തികെട്ട നിറമാണ്‌ നിങ്ങളുടേത്‌. ആഭാസമായ സ്വന്തം 
നിറത്തെ, ശരീരത്തെ നിങ്ങള്‍ എങ്ങനെയാണ്‌ സ്നേഹിക്കുക? നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ചുവന്ന ഉറുമ്പുകളായിത്തീരാന്‍ കഴിയില്ല. കറുത്തവരായ നിങ്ങള്‍ അടിമയും 
ചുവന്ന ഞങ്ങള്‍ ഉടമയുമാണ്‌.” 


ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ തുടര്‍ന്നു; 


“കറുത്തവരായ നിങ്ങള്‍ ജനനം കൊണ്ടുതന്നെ അടിമകളും 
അധംകൃതന്‍മാരുമാണ്‌. കറുപ്പാണ്‌ നിങ്ങളുടെ ജീവിതത്തെ നിന്ദ്യമാക്കി 
തീര്‍ത്തത്‌. കറുപ്പിന്റെ അടിമത്തത്തേയും അധ:കൃതാവസ്ഥയേയും ആര്‍ക്കും 
മാറ്റിതീര്‍ക്കാനാവില്ല. ഗച്ഛന്‍മാരേയും ഓങ്കാരികളേയും നിങ്ങള്‍ ശ്രദ്ധിക്കു 
ക. ഞങ്ങള്‍ സുന്ദരന്‍മാര്‍ മാത്രമല്ല അധികാരത്തിന്റെ വക്താക്കളുമാണ്‌. 
ഞങ്ങളെ ധീരരും അധികാരികളുമാക്കിയത്‌ ചുവപ്പാണ്‌. ഞങ്ങളുടെ യുവ 
തികള്‍ സൂന്ദര്യത്തിന്റെ പരിപൂര്‍ണ്ണതയാണ്‌. കാരണം അവരുടെ നിറം ചുവ 
പ്ലാണ്‌. കറുത്ത്‌ വികൃതമായ നിങ്ങളുടെ യുവതികള്‍ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ അറപ്പാണ്‌ 
ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌. ചുവപ്പ്‌ ലോകത്തിന്റേയും സൌന്ദര്യത്തിന്റേയും അധികാര 


ക ൭5 


ത്തിന്റേയും നിറമാണ്‌. 


പം പിടി ്ഥക്കാഥവി്ച്‌ 
തം 


നാട്ടുറുമ്പുകളും ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും അരയാലിന്റെ ചുവ 
ട്ടില്‍ കൂട്ടംചേര്‍ന്നിരിക്കുകയാണ്‌. ആത്മാഭിമാനവും പൌരുഷവും നഷ്ടപ്പെട്ട 
നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ഓങ്കാരികാരണവരുടെ വാക്കുകളിലെ സത്യസ്ഥിതിയെ 
പതുക്കെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. കുനിയനുറുമ്പിലെ നാലു ചെറുപ്പക്കാര്‍ കറുപ്പിന്റെ 
മഹത്വത്തെ ഓര്‍ത്ത്‌ അപശബ്ദങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കിയപ്പോള്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ആയു 
ധങ്ങള്‍ പ്രതിഷേധങ്ങളെ കഷ്ണങ്ങളാക്കി. കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ ചത്തുവീ 
ണതോടെ മറ്റ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ നിശ്ശബ്ദരായി. 


നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ധിക്കാരങ്ങളെ അടക്കിയ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ നേതാവ്‌ 
പറഞ്ഞും: 

“ഇത്‌ ഞങ്ങളുടെ സാമ്രാജ്യമാണ്‌. അടിമകളായ നിങ്ങള്‍ പ്രതിഷേ 
ധങ്ങള്‍ ഇല്ലാതെ ഞങ്ങളെ അനുസരിക്കണം. നിങ്ങളെ രക്ഷിക്കുന്നതും 
ശിക്ഷിക്കുന്നതും ഭരിക്കുന്നതും ഇനി ഞങ്ങളാണ്‌. പ്രതിഷേധത്തിന്റെ പ്രതി 
ഫലം മരണമാണ്‌. അച്ചടക്കവും അനുസരണയുമാണ്‌ ഞങ്ങള്‍ നിങ്ങ 
ളില്‍നിന്ന്‌ പ്രതീക്ഷിക്കുന്നത്‌. എതിര്‍പ്പുകളെ നശിപ്പിക്കുക ചുവപ്പിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗ 
മാണ്‌. എതിരാളികള്‍ കറുപ്പന്‍മാരാകുമ്പോള്‍ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒട്ടും ഭയപ്പെടേ 
ണ്ടതില്ല. ഉടമകളും അടിമകളുമായി നമുക്ക്‌ ഇവിടെ ജീവിക്കാന്‍ പുതിയ 
നിയമങ്ങളും സംവിധാനങ്ങളും ആവശ്യമാണ്‌.” 


തുടര്‍ന്ന്‌ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ നേതാവ്‌ പുത്തന്‍ നടപടിക്രമങ്ങളെ വിവ 
രിച്ചു. 

ഇപ്പോള്‍ ആത്മപുരത്തില്‍ സ്വയം പര്യാപ്തതയോടെ ജീവിക്കുന്ന 
നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ആരുമില്ല. ഇമ്മമരത്തിനും ഉഡുപശുക്കള്‍ക്കും ഓങ്കാരിക 
ളാണ്‌ ഉടമസ്ഥാവകാശം സ്ഥാപിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഓങ്കാരികളുടെ ദയവില്‍ 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്ക്‌ ചില അവകാശങ്ങളും ലഭിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഇമ്മമരത്തിന്റേയും ഉഡുപ 
ശുക്കളുടേയും സ്വാദറിഞ്ഞ ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും ചില പ്രത്യേക നട 
പടിക്രമങ്ങളേയും നടപ്പിലാക്കി. കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ അവകാശംവെച്ച ഇമ്മ 
മരത്തേയും ഉഡുപശുക്കളേയും നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ വളര്‍ത്തണമെന്ന്‌ അവര്‍ 
കല്പിച്ചു. ഇമ്മമരത്തിന്റെ നീരിനും വിത്തിനും ഉടമ പുത്തന്‍ അധികാരി 
കള്‍ മാത്രമാണ്‌. ഉഡുപശുക്കളുടെ പാലിന്റെ അവകാശികള്‍ ഓങ്കാരികളും 
ഗച്ഛന്‍മാരുമാണ്‌. ഓങ്കാരികളാണ്‌ ഉല്പാദന്രക്രമങ്ങളെ നിശ്ചയിക്കുന്നതും 
ഉല്പന്നങ്ങളെ വിതരണം ചെയ്യുന്നതും. സമൂഹത്തിന്റെ സമാധാന 
ത്തിനുവേണ്ടി മറ്റു ചില നടപടികളും ഗച്ചന്‍മാര്‍ നടപ്പിലാക്കി. 

നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ കടമകളെ പൂര്‍ത്തിയാക്കാന്‍ വേണ്ടി നിരന്തരം 
അദ്ധ്വാനിക്കേണ്ടതാണ്‌. അവരുടെ അദ്ധ്വാനഫലം അധികാരികള്‍ക്ക്‌ അവ 
കാശപ്പെട്ടതാണ്‌. അദ്ധ്വാനത്തിന്‌ പ്രതിഫലം പറ്റുന്നവരും ആഗ്രഹിക്കുന്ന 
വരും ശിക്ഷണ നടപടികള്‍ക്ക്‌ വിധേയരാകും. ജീവന്‍ നിലനിര്‍ത്താന്‍ 
വേണ്ടത്‌ നല്‍കുമെന്നും ഗച്ഛന്‍മാരുടെ നേതാവ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകളെ അറിയിച്ചു. 


ഉരച്ച്‌ 2018 ക്‌ 
കി. 


ഗച്ഛന്‍മാരുടെ നേതാവിന്റെ പ്രഖ്യാപനങ്ങള്‍ കേട്ട നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ 
നിരാശയോടെ മാളങ്ങളിലേക്ക്‌ പിന്‍വാങ്ങി. പിന്നീട്‌ പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പു 
കളെ പ്രത്യേകം വിളിച്ച ഗച്ഛന്‍മാരുടെ നേതാവ്‌ പറഞ്ഞു: 


“പൊള്ളക്കാലികളുടെ ധീരതയേയും ആത്മാഭിമാനത്തേയും നമ്മള്‍ 
അംഗീകരിക്കുന്നു. നാട്ടുറുമ്പുകളെ മുഴുവന്‍ രക്ഷിക്കാന്‍ നിങ്ങളാണ്‌ ജീവ 
ത്യാഗം നടത്തിയത്‌. പോരാളികളുടെ ധീരതയെ അംഗീകരിക്കുന്നവരാണ്‌ 
ഞങ്ങള്‍. ഇനിമുതല്‍ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉന്നതമായ സ്ഥാനമാണ്‌ ഞങ്ങള്‍ നല്‍കു 
ന്നത്‌. ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും ആജ്ഞകളെ നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ 
നടപ്പിലാക്കേണ്ടത്‌ നിങ്ങളാണ്‌. ഇമ്മമരത്തിന്റെ നീരും വിത്തും ഉഡുപശു 
വിന്റെ പാലും കണക്ക്‌ അനുസരിച്ച്‌ ഞങ്ങളെ ഏല്പിക്കേണ്ടത്‌ നിങ്ങളാ 
ണ്‌. അതിനുള്ള ചില പ്രത്യേക അവകാശങ്ങളും നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കും.” 


ഗച്ഛന്‍മാരുടെ നേതാവിന്റെ ആജ്ഞകള്‍ കേട്ട പൊള്ളക്കാലികള്‍ 
ആദരവോടെ നിലംപറ്റി കിടന്ന്‌ നന്ദി പ്രകടിപ്പിച്ചു. അധികാരികളുടെ ആജ്ഞ 


കളെ നടപ്പിലാക്കാന്‍ തയ്യാറായ അവര്‍ ആവേശത്തോടെ മാളത്തിലേക്ക്‌ 
മടങ്ങി. 


തുടര്‍ന്ന്‌ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ജീവിതം കൂടുതല്‍ ദുരിതപൂര്‍ണ്ണമായി 
തീര്‍ന്നു. ഇപ്പോള്‍ എല്ലാ മാളങ്ങളിലും ഇമ്മമരവും ഉഡുപശുക്കളുമുണ്ട്‌. 
മരത്തിനും പശുവിനും വേണ്ടി അവര്‍ ഒരു പകല്‍ മുഴുക്കെ നിരന്തരം 
അദ്ധ്വാനിച്ചു. മരത്തില്‍നിന്നു നീരും പശുവില്‍നിന്നു പാലും ശേഖരിക്കുന്ന 
നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ അവയെ ഉമിനീരു ചേര്‍ത്ത്‌ ഉരുളകളാക്കി പൊള്ളക്കാലി 
കളെ ഏല്‍പിച്ചു. പൊള്ളക്കാലികള്‍ ഉരുളകളെ ഓങ്കാരികളുടെ കാരണവര്‍ക്ക്‌ 
കൃത്യമായ കണക്കുകളോടെ കൈമാറി. ഇലകുടാരങ്ങളില്‍ അവയെ സൂക്ഷി 
ക്കുന്ന ഓങ്കാരികള്‍ മിച്ചമുള്ളവയെ ഗച്ചന്‍മാര്‍ക്ക്‌ വിതരണം ചെയ്യുന്നു. 


നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ജീവിതം പ്രതിഫലമില്ലാത്ത നിരന്തര അദ്ധ്വാന 
മായിത്തീര്‍ന്നു. അമിതാദ്ധ്വാനത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുന്ന അവര്‍ക്ക്‌ ഇരപിടി 
ക്കാനുള്ള സമയംപോലും ലഭിച്ചില്ല. ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ആജ്ഞകളെ നടപ്പിലാ 
ക്കിയ പൊള്ളക്കാലികള്‍ രോഗം ബാധിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകളെപോലും കഠിന 
മായി ശിക്ഷിക്കുന്നു. അവരുടെ ശിക്ഷാ നടപടികള്‍ പലപ്പോഴും നാട്ടുറു 
മ്പുകളുടെ മരണവും അംഗവൈകല്യവുമായിതീര്‍ന്നു. സ്വന്തം ദയനീയത 
യെകണ്ട്‌ സഹതപിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ പ്രതികരിക്കാന്‍ കഴിയാതെ തുടര്‍ച്ച 
യായി പണിയെടുത്തുകൊണ്ടിരുന്നു. 


ഒരിക്കല്‍ പൊള്ളക്കാലി സുന്ദരിയെ കണ്ടപ്പോള്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ 
നേതാവ്‌ മന:പ്രയാസത്തോടെ വികാരങ്ങളെ അടക്കി. കറുപ്പിന്റെ 
ആകര്‍ഷണം ഗച്ഛന്റെ മനസ്സില്‍ തീരവസന്ദര്യമായി വികസിച്ചു. വീണ്ടും 
പൊള്ളക്കാലി സുന്ദരിയെ കണ്ടപ്പോള്‍ പരിസരബോധം നഷ്ടപ്പെട്ട ഗച്ഛന്‍മാ 
രുടെ നേതാവ്‌ നാട്ടുറുമ്പിന്റെ പ്രാകൃതഭംഗിയില്‍ സ്വയം മറന്ന്‌ ഇണചേര്‍ന്നു. 
പിന്നീട്‌ ഗച്ഛനേതാവ്‌ കുറേ യുവാക്കളുമായി പൊള്ളക്കാലികളുടെ മാള 


ടവ്രക ദ്ാകാഥ്വിഷ്‌ 
ടി 


ത്തില്‍ എത്തി. ഗച്ഛന്‍മാരുടെ വരവു കണ്ടപ്പോള്‍ ആണുങ്ങളായ പൊള്ള 
ക്കാലികള്‍ തലകുനിച്ച്‌ മാളത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഇറങ്ങി. തുടര്‍ന്ന്‌ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ പൊള്ള 
ക്കാലി യുവതികളുമായി ഇണചേര്‍ന്നു തുടങ്ങി. അന്നുമുതല്‍ എല്ലാ രാത്രി 
കളിലും പൊള്ളക്കാലി യുവതികളെ തേടി ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വന്നുകൊണ്ടിരുന്നു. 

ചുവപ്പിന്റേയും കറുപ്പിന്റേയും ഇണചേരലുകള്‍ ഉണ്ടാക്കിയ പ്രത്യാ 
ഘാതങ്ങളെ നമുക്ക്‌ പരിശോധിക്കാം. 

പൊള്ളക്കാലി സുന്ദരികളുടെ മക്കളായി കറുപ്പും ചുവപ്പും 
ഇടകലര്‍ന്ന ഉറുമ്പുകളാണ്‌ മുട്ടകള്‍ വിരിഞ്ഞ്‌ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. തലമുതല്‍ അര 
ക്കെട്ടുവരെ ചുവപ്പും പിന്നീട്‌ കറുപ്പുമുള്ള കുഞ്ഞുങ്ങളെ പൊള്ളക്കാലി 
യുവതികള്‍ വാത്സല്യത്തോടെ ലാളിച്ചു. മക്കളുടെ പ്രത്യേക നിറത്തെ കണ്ട്‌ 
ആഫഹ്ലാദിച്ച അവര്‍ വംശത്തിന്‌ ചുവപ്പുനിറം ലഭിച്ചതില്‍ അഭിമാനിക്കുകയും 
ചെയ്തു. പൊള്ളക്കാലികളുടെ വംശമാറ്റത്തെക്കുറിച്ചറിഞ്ഞ്‌ മറ്റ്‌ നാട്ടുറുമ്പു 
കള്‍ ഗച്ചന്‍മാരുടെ വരവിനുവേണ്ടി കാത്തിരുന്നു. ചുവന്ന മക്കളുടെ അമ്മ 
മാരാകാനുള്ള ആഗ്രഹവുമായി നാട്ടുറുമ്പുകളിലെ യുവതികള്‍ തുടര്‍ച്ചയായി 
പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുകയും ചെയ്തു. കറുപ്പ്‌ വംശചിഹ്നമായി കരുതിയ അവര്‍ 
ഇപ്പോള്‍ ചുവപ്പിനെ അധികാരത്തിന്റേയും വംശമഹത്ചത്തിന്റേയും പ്രതീ 
കമായി കാണുന്നു. 


ഒരിക്കല്‍, കൂട്ടംചേർന്നു നടന്ന ഗച്ഛയുവാക്കളെ കണ്ടപ്പോള്‍ സുന്ദ 
രികളായ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകള്‍ ലൈഗിംകാവേശത്തോടെ അവരെ സമീപി 
ച്ചു. പരിസരബോധം നഷ്ടപ്പെട്ട ഗച്ഛയുവാക്കള്‍ ആവേശത്തോടെ കറുത്ത 
സുന്ദരികളായ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളുമായി ഇണചേര്‍ന്നു. കല്ല്യാണ ഉറുമ്പു 
കള്‍ക്ക്‌ ചുവന്ന ചെറു ഉറുമ്പുകള്‍ മക്കളായി ഉണ്ടായി. കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുക 
ളെപ്പോലെ നിരുപ്ദ്രവികളല്ലാത്ത അവ ചെറുതെങ്കിലും ആക്രമണ സ്വഭാവി 
കളായി വളര്‍ന്നു. ചുവന്ന മക്കളെ കാണുമ്പോള്‍ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകള്‍ അധി 
കാരത്തിന്റെ വംശമാഹാത്മൃത്തെ ഓര്‍ത്ത്‌ അഭിമാനിച്ചു. അടിമത്തത്തിന്റെ 
കറുപ്പിനെ അവര്‍ വെറുക്കുകയും ചെയ്തു. 


വീണ്ടും പല നാട്ടുറുമ്പുകളും യുവാക്കളായ ഗച്ഛന്‍മാരെ സ്വീക 
രിച്ച്‌ ചുവന്ന. മക്കളെ ഉണ്ടാക്കി. ഇതിനിടെ ഓങ്കാരി യുവാക്കളും നാട്ടുറു 
മ്പുകളെ സമീപിച്ചു. അവയ്ക്കും ചുവന്ന നിറത്തിലുള്ള മക്കള്‍ ഉണ്ടായി. 
ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും നാട്ടുറുമ്പുകളുമായി ഇണചേര്‍ന്നെങ്കിലും 
അവയെ ഒരിക്കലും അരയാലില്‍ പ്രവേശിക്കാന്‍ അനുവദിച്ചില്ല. അങ്ങനെ 
സംഭവിച്ചാല്‍ അധികാരത്തിന്‌ സ്ഥാനചലനങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുമെന്ന്‌ അവര്‍ കരു 
തി. ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും ഓങ്കാരികളുടേയും പെണ്ണുറുമ്പുകള്‍ പുറംലോകം 
കാണാതെ കൂടുകളില്‍തന്നെ ഇരുന്നു. ആണുറുമ്പുകളുടെ നീചബന്ധത്തെ 
ക്കുറിച്ച്‌ അറിഞ്ഞ അവര്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുമായി സഹകരിക്കാന്‍പോലും തയ്യാ 


റായില്ല. 
ഒട്ര്ച്ച്‌ 2018 ക്‌ 


നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ മാളങ്ങളില്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും ഓങ്കാരികളുടേയും 
സന്തതികള്‍ വര്‍ദ്ധിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ ആത്മപുരത്തിലെ നാട്ടുറു 
മ്പുകള്‍ കറുപ്പിനെ അവജ്ഞയോടെയാണ്‌ കാണുന്നത്‌. ചുവന്ന മക്കളോട്‌ 
അവയ്ക്ക്‌ അമിതമായ സ്‌നേഹവാത്സല്യങ്ങളാണ്‌ ഉള്ളത്‌. ഓങ്കാരികളു 
ടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും മക്കള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ പെരുകിയപ്പോള്‍ ഓങ്കാരി 
കാരണവന്‍ ഉറുമ്പുകളെയെല്ലാം വിളിച്ചുകൂട്ടി. 

ആത്മപുരത്തിലെ സ്ഥിരവാസികളായ ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും 
അനേകം മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴങ്ങി. നാട്ടുറുമ്പുകളും അവസ്ഥയറിഞ്ഞ്‌ മാറ്റം 
വെച്ചു. മെലിഞ്ഞു നീണ്ട ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും പുത്തന്‍ സാഹചര്യ 
ത്തിലെ സുഖസമൃദ്ധികളില്‍ മുഴുകി ഏറെ തടിച്ചിരിക്കുന്നു. നാട്ടുറുമ്പുക 
ളുടെ അവസ്ഥ അതിദയനീയമാണ്‌. ആവശ്യത്തിന്‌ ഭക്ഷണവും പ്രതിഫല 
വുമില്ലാതെ നിരന്തരം പണിയെടുത്ത അവര്‍ മെലിഞ്ഞുനീണ്ട്‌ അവശരായി 
രിക്കുന്നു. സുഖവും വിശ്രമവും അവരുടെ ജീവിതത്തില്‍ നിന്നകന്നു. 


നിരന്നു നില്‍ക്കുന്ന നാട്ടുറുമ്പുകളോടും സങ്കരസന്തതികളോടും 
ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ പറഞ്ഞു: 


“നമ്മുടെ ജീവിതത്തില്‍ ചില മാറ്റങ്ങള്‍ അത്യാവശ്യമായി തീര്‍ന്നി 
രിക്കുന്നു. അരയാലുകളെ കേന്ന്രീകരിച്ച നമ്മുടെ ജീവിതവ്യവസ്ഥ നാടുക 
ളില്‍ മുഴുക്കെ വ്യാപിക്കണം. അരയാല്‍ നമ്മുടെ ദിവ്യവും പവിത്രവുമായ 
വൃക്ഷമാണ്‌. അരയാലിനെ ക്രേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ പുതിയ ജീവിതം ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ 
നമുക്ക്‌ ഒരിക്കലും നാശം സംഭവിക്കില്ല. ഇമ്മമരവും ഉഡ്ലുപശുക്കളും എല്ലാ 
മാളങ്ങളിലും അത്യാവശ്യമാണ്‌. അവയുടെ എല്ലാം അവകാശം ഓങ്കാരി 
കള്‍ക്കു തന്നെയായിരിക്കും. ഗച്ഛന്‍മാരും ഓങ്കാരികളും അരയാലില്‍ താമ 
സിക്കാനാണ്‌ ദൈവനീതി ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ മണ്ണില്‍ മാള 
ങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കണം. സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ വിസ്തൃതി കൂട്ടാന്‍, വിഭവങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 
ക്കാന്‍ തൊഴില്‍ നിയമങ്ങള്‍ അത്യാവശ്യമായി തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. നാട്ടുറു 
മ്പുകളുടെ പല മക്കള്‍ക്കും ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും രക്തമാ 
ണുള്ളത്‌. ചുവപ്പ്‌ നമ്മുടെ വംശമായതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ചില പ്രത്യേക 
അവകാശങ്ങളും നല്‍കണം. ഗച്ഛനേതാവ്‌ അവയെ വിസ്തരിക്കുന്നതാണ്‌.”” 


ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ പിന്മാറിയപ്പോള്‍ ഗച്ഛനേതാവ്‌ മുമ്പോട്ടുവന്ന്‌ 
നാട്ടുറുമ്പുകളെ സമീപിച്ചു. 


ദൈവന്യായം അറിയുന്ന ഓങ്കാരികള്‍ മഹത്ചത്തിന്റെ പ്രത്യക്ഷരു 
പമാണെന്നും ഗച്ഛന്‍മാരുടെ സ്ഥാനം അവര്‍ക്കു താഴെയാണെന്നും ഗച്ഛനേ 
താവ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകളെ പ്രത്യേകം ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചു. ചുവന്ന നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ 
പ്രത്യേക അവകാശങ്ങളും ഗച്ഛനേതാവ്‌ നല്‍കി. എല്ലാവര്‍ക്കും സ്ഥാന്ര്രമം 
അനുസരിച്ചാണ്‌ തൊഴിലുകള്‍ വിഭജിച്ചത്‌. ഓങ്കാരികള്‍ക്കും പവിത്രവ്ൃക്ഷ 
മായ ആലിനും വേണ്ടി ആത്മത്യാഗത്തോടെ, പ്രതിഫലം ആഗ്രഹിക്കാതെ 
നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ അദ്ധ്വാനിക്കണമെന്ന്‌ ഗച്ഛനേതാവ്‌ ആജ്ഞാപിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ 


പം പി ദ്ഥാകാഥിച്‌ 
ടം 


ഗച്ഛനേതാവ്‌ കല്പിച്ചപ്പോള്‍ ഗച്ചയുവാക്കള്‍ മുമ്പോട്ടുവന്നു. പരിസരപ്രദേ 
ശങ്ങളിലെ അരയാലുകളെക്കുറിച്ചറിയിച്ച അവര്‍ അമിതമായി വംശവര്‍ദ്ധന 
ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ വിഭജനം അത്യാവശ്യമാണെന്നു അറിയിച്ചു. പുതിയ സാഹ 
ചര്യത്തേയും പ്രതിസന്ധികളേയും നേരിടേണ്ട രീതികളെക്കുറിച്ചും ഗച്ഛയുവാ 
ക്കള്‍ ദീര്‍ഘമായി സംസാരിച്ചു. 

ഗച്ഛനേതാവ്‌ കല്ല്യാണ ഉറുമ്പിന്റെ സന്തതിയായ ചോണന്‍ ഉറുമ്പു 
കളോട്‌ പറഞ്ഞു: 

“ശ്ര്രുക്കളെ നേരിടാന്‍ നമുക്ക്‌ അനേകം ആയുധങ്ങള്‍ ആവശ്യ 
മുണ്ട്‌. ഇതുവരെ ഞങ്ങളാണ്‌ ആയുധങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കിയത്‌. ഞങ്ങളുടെ ആയു 
ധങ്ങളെ ഉണ്ടാക്കാനുള്ള വിദ്യ ഞങ്ങള്‍ നിങ്ങളെ അഭ്ൃസിപ്പിക്കാം. അവ 


ക ൭5 


നിങ്ങള്‍ക്കു മാത്രം അവകാശപ്പെട്ട തൊഴില്‍മുറയാണ്‌. 


ഗച്ഛനേതാവ്‌ അറിയിച്ചതോടെ ചോണന്‍ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ആയുധ 
ങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കാനുള്ള അവകാശം ലഭിച്ചു. ആയുധം പ്രയോഗിക്കാനുള്ള 
മുറകളെ അവര്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളെ പരിശീലിപ്പിച്ചില്ല. പിറ്റേന്ന്‌ പ്രഭാതത്തോടെ 
ഗച്ചന്‍മാരുടെ നേതൃത്വത്തില്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ അകമ്പടിയോടെ അടുത്ത 
അരയാലിലേക്ക്‌ അവര്‍ യാത്ര ആരംഭിച്ചു. ഉറുമ്പിന്‍ കൂട്ടങ്ങളുടെ അവസാ 
നത്തിലാണ്‌ ഓങ്കാരികളുടെ സ്ഥാനം. ദൈവന്യായങ്ങളെ പ്രഖ്യാപിക്കുന്ന 
അവരെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ സംരക്ഷിച്ചു നടന്നു. 


രണ്ട്‌ 


ഇനി നമ്മള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ ചിലര്‍ നടത്തിയ അധീശത്ചത്തിന്‌ 
എതിരെയുള്ള സമരങ്ങളെയാണ്‌ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 

ഇമ്മമരത്തേയും ഉഡ്ലുപശുക്കളേയും കേന്ദ്രീകരിച്ചാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ ഉറു 
മ്പുകളുടെ ജീവിത വ്യവസ്ഥ മുമ്പോട്ടു നീങ്ങുന്നത്‌. കുനിയനുറുമ്പുകളുടെ 
സ്വയംപര്യാപ്ത ജീവിതം ഇപ്പോള്‍ മറ്റെല്ലാ മാളങ്ങളിലും വ്യാപിച്ചിരിക്കു 
ന്നു. നിറഭേദം അനുസരിച്ച്‌ നടത്തിയ തൊഴില്‍വിഭജനം പിന്നീട്‌ ജാതീയ 
തയും ജാതി പണിത്തരങ്ങളുമായി അധ.പതിക്കുന്നു. കറുപ്പ്‌ അപമാനത്തി 
ന്റേയും അധ.കൃതാവസ്ഥയുടേയും നിറമായി. ചുവപ്പ്‌ വംശ മഹത്വമായ 
തോടെ മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകള്‍ പ്രവൃത്തിയിലും നടപ്പിലും പാലിക്കേണ്ട നിയമവ്യ 
വസ്ഥയുമുണ്ടായി. സങ്കര ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ നാട്ടുറുമ്പുകളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ 
മാന്യത ലഭിച്ചെങ്കിലും അവയ്ക്കും അടിമകളെപോലെ പ്രതിഫലം ഇല്ലാതെ 
ജോലി ചെയ്യേണ്ടിവന്നു. പൊള്ളക്കാലികളില്‍ ഉണ്ടായ സങ്കര ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ 
ഇമ്മമരത്തിന്റെ നീരിനെ ഉരുളയാക്കുകയാണ്‌ ജോലി. കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുക 
ളുടെ ചുവന്ന മക്കള്‍ അവയെ ഉമിനീരു പുരട്ടി ദീര്‍ഘകാലം സൂക്ഷിക്കു 
ന്നു. സങ്കര ഉറുമ്പുകള്‍ ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും മക്കളായതു 
കൊണ്ട്‌ അവയ്ക്ക്‌ സമൂഹത്തില്‍ മാന്യത ലഭിച്ചു. ഇതില്‍നിന്ന്‌ വിഭിന്നമായ 
ചില അവസ്ഥകളും ഉറുമ്പുകളുടെ ഇടയ്ക്ക്‌ ഉണ്ടായി. 


ഉരച്ച്‌ 2018 കഥ 


രണ്ട്‌ ഗച്ഛസുന്ദരികള്‍ അമിതമായ ആവേശത്തോടെ മരത്തിലെ 
പൊത്തില്‍നിന്ന്‌ രഹസ്യമായി ഇറങ്ങിവന്ന്‌ പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പുകളുമായി 
ഇണചേര്‍ന്നു. ഇണചേരലിനെതുടര്‍ന്ന്‌ ഗച്ഛസുന്ദരികള്‍ നികൃഷ്ടമായ അനു 
ഭവങ്ങളെ നേരിടുന്നു. ഗച്ഛസുന്ദരികളുടെ മുട്ടകളില്‍ നിന്ന്‌ കറുത്ത മക്ക 
ളാണ്‌ ജനിക്കുന്നത്‌. വംശമഹത്വത്തെ അപമാനിച്ച വിവരം ഉടനടി ഗച്ഛനേ 
താവിന്റേയും ഓങ്കാരി കാരണവരുടേയും അടുത്തെത്തി. ഗച്ഛയുവതിക 
ളേയും മക്കളേയും കണ്ട്‌ സത്യസ്ഥിതി മനസ്സിലാക്കിയ ഓങ്കാരി കാരണ 
വര്‍ ദിക്കുകളെ ഞെട്ടിപ്പിക്കുന്ന ദൈവന്യായങ്ങളെ വെളിപ്പെടുത്തി. 

“നമ്മുടെ വംശമഹത്ചത്തെ നശിപ്പിച്ച ഇവര്‍ ജീവിക്കാന്‍ അര്‍ഹര 
ല്ല. പക്ഷേ സ്ര്രീകളും കുട്ടികളും വധം അര്‍ഹിക്കുന്നില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ 
ഭക്ഷണം കിട്ടാതെ അലയുവാനുള്ള ശിക്ഷയാണ്‌ നമ്മള്‍ നല്‍കേണ്ടത്‌. ഈ 
ഗച്ഛ യുവതികളേയും മക്കളേയും നമ്മുടെ സാമ്മാജ്യത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറത്താ 
' ക്കണം. ഇത്‌ ഗച്ഛയുവതികള്‍ക്കും മക്കള്‍ക്കും മാത്രമുള്ള ശിക്ഷയല്ല. താഴ്ന്ന 
വംശക്കാരെ പ്രാപിക്കുന്ന എല്ലാ യുവതികള്‍ക്കും അവരുടെ മക്കള്‍ക്കും 
ഇനിമുതല്‍ ഇതാണ്‌ ശിക്ഷാവിധി. നമ്മുടെ സാമ്മാജ്യത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറന്ത 
ള്ളപ്പെടുന്ന ഇവര്‍ യാതൊരു തൊഴിലിനും അവകാശമില്ല. ഇരതേടാനോ, 
ഇരപിടിക്കാനോ ഇവര്‍ക്ക്‌ അവകാശമില്ല. മാളങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കാനോ, മാള 
ത്തില്‍ താമസിക്കാനോ ഇവര്‍ക്ക്‌ അവകാശമില്ല.” 


ഓങ്കാരികാരണവരുടെ ദൈവന്യായത്തെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ കൃത്യനിഷ്ഠ 
യോടെ നടപ്പിലാക്കി. സമൂഹത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറന്തള്ളപ്പെട്ട ഗച്ഛയുവതികളും 
മക്കളും ആത്മപുരം ഉപേക്ഷിച്ച്‌ യാത്ര തുടര്‍ന്നു. സഹായത്തിനായി അവര്‍ 
മറ്റു പല ഉറുമ്പുകളേയും സമീപിച്ചെങ്കിലും അപമാനം മാത്രമാണ്‌ അവര്‍ക്കു 
കിട്ടിയത്‌. ഗച്ഛയുവതിയും മക്കളും ഭക്ഷണത്തിനുവേണ്ടി ജന്മം മുഴുക്കെ 
അലഞ്ഞുനടക്കാന്‍ നിര്‍ബ്ബന്ധിതരായി. 


രണ്ട്‌ ഗച്ഛയുവതികളും മക്കളും മാത്രമല്ല സമൂഹ ബഹിഷ്ക്കരണ 
ത്തിന്‌ വിധേയരായത്‌. ഓങ്കാരി യുവതി കുനിയനുറുമ്പുമായി ഇണചേര്‍ന്ന 
പ്പോള്‍ കറുത്ത മക്കള്‍ അവള്‍ക്കും ഉണ്ടായി. തുടര്‍ന്ന്‌ അവളും മക്കളും 
ആത്മപുരത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറന്തള്ളപ്പെട്ടു. ഇത്തരം സ്ഥിതിവിശേഷങ്ങള്‍ നാട്ടു 
റുമ്പുകളുടെ ഇടയ്ക്കും നടപ്പിലായി. പൊള്ളക്കാലി സുന്ദരികള്‍ കുനിയ 
നുറുമ്പുകളുമായി ഇണചേര്‍ന്ന്‌ സങ്കരസന്തതികളെ ഉണ്ടാക്കി. ഓങ്കാരിക 
ളുടെ ദൈവന്യായങ്ങളാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുടേയും നിയമങ്ങള്‍. 
പൊള്ളക്കാലി യുവതികളേയും മക്കളേയും നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ അപമാനഭാര 
ത്തോടെയാണ്‌ സമൂഹത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറത്താക്കുന്നത്‌. 

ഇനി നമുക്ക്‌ വീണ്ടും ആത്മപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകളുടെ സാമ്രാജ്യ 
ത്തിലേക്ക്‌ മടങ്ങാം. 


പ്രാചീനകാലത്ത്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ കറുപ്പിനെ സൌന്ദര്യമായും സമൃ 


പി ച്ാക്ാാഥിഷ്‌ 
ആടെ 


ദ്ധിയുടേയും ഭാഗ്യത്തിന്റേയും നിറമായും കരുതി. ഇപ്പോള്‍ ചുവപ്പാണ്‌ 
സന്ദര്യത്തിന്റേയും മഹത്വത്തിന്റേയും നിറം. സങ്കരസന്തതികള്‍ക്ക്‌ ഇരുണ്ട 
ചുവപ്പാണെങ്കിലും അവരും ബഹുമാന്യരാണ്‌. ചുവപ്പ്‌ അധികാരത്തിന്റേയും 
സൌന്ദര്യത്തിന്റേയും മാനദണ്ഡമായതോടെ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ സാംസ്ക്കാ 
രികബോധം കീഴ്മേല്‍ മറിഞ്ഞു. ഓങ്കാരികളും ഗച്ചന്‍മാരും അദ്ധ്വാനിക്കാതെ 
തിന്നു സുഖിച്ചപ്പോള്‍ അവരുടെ ശരീരം മാംസളവും മൃദുലവുമായി. തടിച്ച 
(പ്രകൃതവും മൃദുലമായ തൊലിയും ചുവന്ന നിറവും സൌന്ദര്യത്തിന്റെ മിക 
വായി നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ വരെ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. തടിച്ചു വീര്‍ത്ത കവിളും 
വണ്ണിച്ച കൈകാലുകളും യുവാക്കളെ ആകര്‍ഷിക്കുന്ന യുവതികളുടെ സന്ദ 
ര്ൃമായി. ചുവപ്പ്‌ അധികാര നിര്‍ണ്ണയം നടത്തുമ്പോള്‍ അവരുടെ സൌന്ദര്യ 
ബോധം സാംസ്ക്കാരിക പ്രതീകമാകുക സ്വാഭാവികമാണല്ലോ. 


കറുപ്പ്‌ അജ്ഞതയുടേയും അടിമത്തത്തിന്റേയും അധ:കൃതാവസ്ഥ 
യുടേയും പ്രതീകമായി. ചുവപ്പ്‌ വംശമഹത്വത്തിന്റേയും അധികാരത്തി 
ന്റേയും അറിവിന്റേയും പ്രതീകമാണെന്ന്‌ ഓങ്കാരികള്‍ ആവര്‍ത്തിച്ചു 
പറഞ്ഞു. എങ്കിലും നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ ചിലര്‍ ഇപ്പോഴും വസ്തുതകളെ തല 
തിരിച്ചു കാണുന്നു. അപകടകാരികളായ നാട്ടുറുമ്പുകളെക്കുറിച്ചറിഞ്ഞ 
ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ എല്ലാ ഉറുമ്പുകളേയും വിളിച്ചുചേര്‍ത്തു. 


“ചുവപ്പ്‌ അറിവിന്റേയും അധികാരത്തിന്റേയും വംശമഹതമ്ചത്തി 
ന്റേയും ചിഹ്നമാണ്‌. ചുവപ്പിന്റെ ദിവൃശക്തിയെ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ അറിയാമല്ലോ. 
ഞാന്‍ കല്പന ഇറക്കിയാല്‍ എല്ലാ നാട്ടുറുമ്പുകളും കൊല്ലപ്പെടും. നാമത്‌ 
ചെയ്യാത്തതിന്റെ കാരണം നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യമായിട്ടില്ലെന്ന്‌ തോന്നുന്നു. 
നിങ്ങള്‍ കറുത്തതും ഞങ്ങള്‍ ചുവന്നതും ഒരു ജന്മംകൊണ്ട്‌ സംഭവിക്കുന്ന 
തല്ല. അനേകം ജന്മങ്ങളില്‍ പുണ്യംചെയ്തതുകൊണ്ടാണ്‌ ഞങ്ങള്‍ ചുവ 
ന്നവരായി ജനിച്ചത്‌. നിങ്ങള്‍ കറുത്തവരായത്‌ പൂര്‍വ്വജന്മങ്ങളിലെ ദുഷ്കൃ 
ത്യങ്ങളുടെ ഫലം അനുഭവിക്കാനാണ്‌. ദുഷ്കൃത്യങ്ങളുടെ ഫലം അനുഭ 
വിച്ചു തീര്‍ത്താല്‍ മാത്രമെ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ വരും ജന്മത്തില്‍ ചുവന്ന ഉറുമ്പുക 
ളാകാന്‍ കഴിയൂ. വരും ജന്മത്തിനുവേണ്ടി നിങ്ങള്‍ ചെയ്യേണ്ടത്‌ ഇത്രമാത്ര 
മാണ്‌. അനാവശ്യമായി കര്‍മ്മങ്ങളുടെ പ്രതിഫലത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കരു 
ത്‌. നിഷ്‌കാമത്തോടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കു മ്പോള്‍ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ദുഷ്കൃത്യങ്ങളുടെ 
ഫലം അനുഭവിച്ചുതീര്‍ക്കാന്‍ കഴിയും. നിങ്ങളുടെ കര്‍മ്മത്തിനും ജീവിത 
ത്തിനും ഉത്തരവാദി നിങ്ങളോ ഞങ്ങളോ അല്ല. അനേകം പൂര്‍വ്വജന്മങ്ങ 
ളിലെ വിധിന്യായങ്ങളാണ്‌. ഈ ജീവിതത്തെ വിധി എന്നാണ്‌ വിളിക്കേണ്ടത്‌.” 


ഉറുമ്പുകളുടെ കണ്ണുകളിലെ നിസ്സഹായത കണ്ട ഓങ്കാരി കാരണ 
വര്‍ തുടര്‍ന്നു: 


“വിധിയെ അനുസരിക്കുകയാണ്‌ വിധിയെ ലംഘിക്കുവാനുള്ള 
മാര്‍ഗ്ഗം. വിധിയുടെ വഴി കണ്ടെത്താന്‍ ആര്‍ക്കും കഴിയില്ല. വിധിയെ മാറ്റാനും 


ഉര്‍്രീച്ച്‌ 2018 _കാഠ്‌ 
പം മി 


കഴിയില്ല. അത്‌ ദൈവന്യായങ്ങളുടെ ധിക്കാരമായി അടുത്ത ജന്മത്തേയും 
ദു:ഖകരമാക്കും. അതുകൊണ്ട്‌ നിങ്ങള്‍ സംശയാലുക്കളാവാതെ നിഷ്കാമ 
ത്തോടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കണം.” 


നിഷ്കാമകര്‍മ്മത്തിന്റെ ഭാതികനേട്ടങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ഓങ്കാരികാരണ 
വര്‍ക്ക്‌ വ്യക്തമായി അറിയാം. നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ജീവിതത്തെ വിധിയായി 
കരുതി വരും ജന്മത്തിനു വേണ്ടി നിഷ്കാമമായി അദഭ്ധ്വാനിക്കു മ്പോള്‍ 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ആത്മാവിന്റെ മോചനമല്ല സംഭവിക്കുന്നത്‌. അധീശത്വതാ 
ല്പര്യത്തെ സംരക്ഷിക്കുന്ന കര്‍മ്മവിധിയും നിഷ്കാമകര്‍മ്മവും ഓങ്കാരി 
കള്‍ക്കും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കും എല്ലാ കാലത്തും സുഖസമൃദ്ധമായി ജീവിക്കാ 
നുള്ള ഭാതികപരിസരത്തെ ഉണ്ടാക്കുകയാണ്‌. സംശയങ്ങളെ തീര്‍ത്ത ഓങ്കാ 
രികാരണവര്‍ വീണ്ടും പറഞ്ഞും: 


“ഞാന്‍ ഓങ്കാരികാരണവര്‍ ആയത്‌ എന്റെ കഴിവുകള്‍കൊണ്ടല്ല. 
കഴിഞ്ഞ ജന്മങ്ങളില്‍ ഞാന്‍ ചെയ്ത സുകൃതങ്ങളുടെ ഫലമാണ്‌ ഇന്നത്തെ 
ഞാനും എന്റെ ജീവിതവും. എന്റെ മൂത്ത മകനായിരിക്കും എന്റെ മരണ 
ത്തിനുശേഷം ഓങ്കാരികളുടെ കാരണവരാകുക. അവന്‍ പറയുന്ന ദൈവ 
ന്യായങ്ങളെ നിങ്ങള്‍ അനുസരിക്കണം. അവന്‍ എന്റെ മുത്തമകനായത്‌ 
പോയ ജന്മങ്ങളിലെ സുകൃതങ്ങളുടെ ഫലമാണ്‌. ഇതുതന്നെയാണ്‌ ഗച്ഛന്‍മാ 
രുടെ നേതാവും അനുഭവിക്കുക. അയാളുടെ മൂത്ത മകനായിരിക്കും 
ഗച്ചനേതാവ്‌. ഞങ്ങള്‍ മരിച്ചാല്‍ മാത്രമാണ്‌ മൂത്തമകന്‍ അവകാശിയാകു 
ക. ദൈവന്യായത്തെയാണ്‌ ഞാന്‍ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ദൈവന്യായങ്ങളെ 
ധിക്കരിക്കുക നരകത്തെ സ്വീകരിക്കലാണ്‌. ഉറുമ്പുകളുടെ വംശം ഭൂമിയില്‍ 
നിലനില്‍ക്കാന്‍ വേണ്ട ദൈവന്യായങ്ങളെയാണ്‌ ഞാന്‍ നിങ്ങളോട്‌ പറ 


7 ൭൭ 


ഞ്ഞത. 


“സംശയം നരകത്തിലേക്കുള്ള വഴിയാണെന്നും സംശയാലു സമൂ 
ഹത്തിന്‌ അനാവശ്യമാണെന്നും നിങ്ങള്‍ എപ്പോഴും ഓര്‍മ്മിക്കുക. സംശ 
യങ്ങളില്ലാതെ നിഷ്‌കാമമായി എല്ലാവരും അവനവന്‌ അനുവദിച്ച പ്രവര്‍ത്തി 
കള്‍ ചെയ്യുക. അതുതന്നെയാണ്‌ വരുംജന്മത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള സുകൃത 
കൃത്യം.” 

നാട്ടുറു മ്പുകളോട്‌ പുത്തന്‍ ന്യായവിധികളെ പ്രഖ്യാപിച്ച 
ഓങ്കാരികാരണവര്‍ ദൈവന്യായങ്ങളെ കൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന ഭാതികനേട്ടങ്ങ 
ളെക്കുറിച്ച്‌ അവരോട്‌ സംസാരിച്ചില്ല. നാട്ടുറുമ്പുകളെ ആദ്ധ്യാത്മികതയുടെ 
കാണാകടലില്‍ അകപ്പെടുത്താനാണ്‌ ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ ശ്രമിച്ചത്‌. എന്നാല്‍ 
പുത്തന്‍ ന്യായവിധിയുടെ ഭാതികനേട്ടങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ മറ്റ്‌ ഓങ്കാരികള്‍ക്കും 
ഗച്ഛന്‍ മാര്‍ക്കും വ്യക്തമായി അറിയാം. ലോകത്തെ ഓങ്കാരികള്‍ക്കും 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കുമായി വിഭജിച്ച ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ അനന്തര തലമുറകള്‍ക്കു 
പോലും അദ്ധ്വാനിക്കാതെ ജീവിക്കാനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌ പ്രഖ്യാപിച്ചത്‌. ചുവ 
പ്പിന്റെ വംശമഹത്വവും അധീശത്വ താല്പര്യങ്ങളും ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ 


വക വക്കാ] 
രം 


എക്കാലത്തും നിലനില്‍ക്കാന്‍ വേണ്ട പ്രഖ്യാപനമാണ്‌ നടത്തിയത്‌. ജീവി 
തത്തിന്റെ വ്യര്‍ത്ഥതയേയും വിധിയുടെ അലിഖിത ന്യായത്തേയുംകുറിച്ചു 
പറയുമ്പോഴും ഭാതികതയും വംശതാലപര്യങ്ങളുമാണ്‌ ഓങ്കാരി കാരണ 
വരെ നിയന്ത്രിച്ചത്‌. 


ദൈവന്യായങ്ങളെ അറിയുന്ന ഓങ്കാരികളെ ഭീതിയോടെയാണ്‌ 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ അനുസരിച്ചത്‌. കായികമായി ശക്തരായ അവരെ ആദ്ധ്യാത്മിക 
വിചാരങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ ഓങ്കാരികള്‍ കീഴടക്കി. ഓങ്കാരികളെ ഭയന്ന ഗച്ഛന്‍മാര്‍ 
കാലാതീതമായ സുഖസമൃദ്ധികള്‍ക്കു വേണ്ടി അവരെ അനുസരിച്ചു. അദ്ധ്വാ 
നങ്ങളെ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ക്കും സങ്കരവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ക്കും വിഭജിക്കുമ്പോള്‍ പണി 
ത്തരങ്ങള്‍ ജാതീയ ഉലപന്നമാകുന്നു. അപ്പോള്‍ ഉണ്ടാകുന്ന പരിവര്‍ത്തന 
ങ്ങളില്ലാത്ത അടഞ്ഞ അവസ്ഥ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കും ഓങ്കാരികള്‍ക്കുമാണ്‌ സുഖ 
സമൃദ്ധികളെ നല്‍കുക. 


ഇനി നമ്മള്‍ ശവന്തീനി ഉറുമ്പുകളുടെ ഇടയിലേക്കാണ്‌ കടന്നുചെ 
ല്ലുന്നത്‌. 

ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും വരവിനു മുമ്പ്‌ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ 
അദൃശ്യശക്തികളെക്കുറിച്ച്‌ യാതൊരു അറിവുമുണ്ടായിരുന്നില്ല. ജനനമര 
ണങ്ങളെ പ്രകൃതിയുടെ സ്വാഭാവികതയായി അവര്‍ കരുതി. ജൈവപ്രകൃത 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴങ്ങി മാത്രമാണ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ജീവിച്ചത്‌. ഓങ്കാരികളും 
ഗച്ഛന്‍മാരും അരയാലിനെ പവിത്ര വൃക്ഷമാക്കുകയും അതിന്റെ മുകളില്‍ 
അദൃശ്യശക്തിയെ പ്രതിഷ്ഠിക്കുകയും ചെയ്തു. അതോടെ സ്വാഭാവിക 
മായും നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ ദൈവ വിചാരങ്ങള്‍ ഭീതിയോടെ കടന്നുവന്നു. 
ദൈവവിചാരങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയായി പുനര്‍ജന്മവും വിധിയും നിഷ്കാമ 
കര്‍മ്മവും അവരെ കീഴടക്കി. വിധിവിശ്വാസികളായി തീര്‍ന്നതോടെ പരിസ 
രബോധം അവര്‍ക്ക്‌ നഷ്ടപ്പെട്ടു. ജന്മത്തെ സംബന്ധിച്ച വ്യാകുലതകള്‍ മാത്ര 
മായി തീര്‍ന്നു നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ജീവിതം. എന്നാല്‍ വരും ജന്മത്തിന്റെ സുഭി 
ക്ഷതക്കു വേണ്ടി ദുരിതങ്ങളെ സഹിക്കാന്‍ അവര്‍ തയ്യാറായി. 


ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും ചിന്തകളേയും ആജ്ഞക 
ളേയും അനുസരിച്ചാണ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ജീവിച്ചത്‌. കാലാകാലങ്ങളായി അനു 
സരണയോടെ ജീവിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകളെ പ്രകോപിപ്പിച്ച്‌ പരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ 
തയ്യാറാക്കുന്നത്‌ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പാണ്‌. ശവങ്ങളുടെ ഭക്ഷ്യസ 
മൃദ്ധിയില്‍ കാലം കഴിക്കേണ്ട യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ ചെറുപ്പ 
ത്തില്‍തന്നെ വഴിവിട്ട്‌ ചിന്തിച്ചുതുടങ്ങുന്നു. ശൈശവത്തിനു ശേഷമുള്ള 
ബോധവികാസം ശവന്തീനി ഉറുമ്പിനെ ശവങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ പിന്തിരിപ്പിച്ച്‌ മറ്റ്‌ 
ഇരകളെ കണ്ടെത്താന്‍ നിര്‍ബ്ബന്ധിതനാക്കി. വഴിവിട്ട്‌ സഞ്ചരിച്ചതോടെ യുവാ 
വായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പിന്‌ പരിസരത്തെക്കുറിച്ച്‌ ബോദ്ധ്യമുണ്ടായി. നാട്ടുറു 
മ്പുകളുടെ അടിമത്തത്തേയും വന്നുകൂടിയവരുടെ അധീശത്വ താല്പര്യ 
ത്തേയും യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. പിന്നീട്‌ അടിമ 
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ത്തത്തെ അവസാനിപ്പിക്കാനുള്ള സാദ്ധ്യതകളെയാണ്‌ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ 
തിരഞ്ഞത്‌. ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യായങ്ങളുടെ ഭാതികതാല്പര്യങ്ങളെ ശവ 
ന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. ഭാതികസമൃദ്ധിയില്‍ കുടിച്ചും രമിച്ചും ജീവി 
ക്കുന്ന ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ക്കുവേണ്ടി ജീവിതത്തിന്റെ 
വ്യര്‍ത്ഥതയേയും ആദ്ധ്യാത്മികതയുടെ മഹത്വത്തേയും വിളംബരം ചെയ്യു 
ന്നു. കറുപ്പിന്റെ സാംസ്ക്കാരിക ഓഈന്നത്യത്തെ തകര്‍ത്ത ഓങ്കാരികളും 
ഗച്ഛന്‍മാരും ചുവപ്പിന്റെ സാംസ്ക്കാരിക സവിശേഷതയെ നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ 
അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ ചുവപ്പിന്റെ സാംസ്ക്കാരിക മേല്‍ക്കോ 
യ്മയെ തകര്‍ക്കുകയാണ്‌ അടിസ്ഥാനപരമായ ആവശ്യമെന്ന്‌ യുവാവായ 
ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ വിശ്വസിച്ചു. 


സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റേയും സ്വയംപര്യാപ്തതയുടേയും പ്രാചീനതയെ 
കണ്ടെടുത്ത യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ അവയെ വീണ്ടും നടപ്പിലാക്കാന്‍ 
വേണ്ട വഴികള്‍ തിരഞ്ഞു. നൂറ്റാണ്ടുകളുടെ അറിവുകേടിനെയാണ്‌ യുവാ 
വായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ ആദ്യമായി നേരിട്ടത്‌. കൊള്ളക്കാരുടെ കാട്ടുനീതി 
സ്ഥിരവാസികളുടെ നാട്ടുനീതിയെ പരിഷ്ക്കരിച്ച്‌ അവകാശംവെച്ചിരിക്കു 
ന്നു. അധികാരം സാമ്പത്തികസ്ഥിതിയെ ക്രേനദ്രീകരിച്ചപ്പോള്‍ ദരിദ്രന്റെ നില 
വിളികള്‍ വെറും ഒച്ചയിടലായി തീര്‍ന്നു. വിഭജനങ്ങളും ജാതിപണിത്തര 
ങ്ങളും ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും അധികാരത്തെ നിരന്തരം ശക്തി 
പ്പെടുത്തുന്നു. ചുവപ്പ്‌ മഹത്വമായതോടെ കറുപ്പ്‌ അധ:കൃത നിറവുമായി. 

നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ പ്രാചീനാവസ്ഥയെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ യുവാവായ 
ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ മറ്റ്‌ ശവന്തീനി ഉറുമ്പുകളെ വിളിച്ചുകൂട്ടി. 

“സത്യത്തെ അന്വേഷിക്കാനും കണ്ടെത്താനും നമ്മള്‍ ബാദ്ധ്യസ്ഥ 
രാണ്‌. നമുക്ക്‌ നഷ്ടപ്പെട്ടത്‌ പരിസരബോധവും ജീവിതവുമാണ്‌. അവസ്ഥ 
യോട്‌ പ്രതികരിക്കാനുള്ള ജീവധര്‍മ്മത്തെയാണ്‌ ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യാ 
യങ്ങള്‍ ഇല്ലാതാക്കിയത്‌. നമ്മുടെ ജീവിതം ഈ ഭൂമിയില്‍വെച്ചുതന്നെ അവ 
സാനിക്കുന്നു. ഭൂമിക്കു മുകളിലുള്ള കാര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ നമ്മുടെ ജീവിതവുമായി 
യാതൊരു ബന്ധവുമില്ല. അദൃശ്യശക്തികള്‍ അനാവശ്യമാണെന്ന്‌ തിരിച്ചറി 
യുമ്പോഴാണ്‌ നമുക്ക്‌ വിമോചനം ഉണ്ടാകുക.” 


ചെറുപ്പത്തിന്റെ വാക്കുകളെ അവിശ്വസിച്ച കാരണവര്‍ ചോദിച്ചു: 

“നിനക്കുതന്നെ അറിയാത്ത കാര്യങ്ങളാണ്‌ നീ പറയുന്നത്‌. ഭൂമിക്കു 
മുകളിലെ സത്യങ്ങളെ നീ എങ്ങനെയാണ്‌ കണ്ടെത്തിയത്‌?” 

സംശയങ്ങള്‍ നീളുന്നതു കണ്ടപ്പോള്‍ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ 
ആവേശത്തോടെ പറഞ്ഞു: 

“നമ്മള്‍ അടിമകളാണെന്നും പരസ്പരം വിഭജിക്കപ്പെട്ടവരാണെന്നും 
തിരിച്ചറിയുമ്പോള്‍ സത്യത്തെ നമുക്ക്‌ കണ്ടെത്താം. സുഹൃത്തുക്കളായ നാട്ടു 
റുമ്പുകള്‍ ഒന്നിച്ചു തിന്നും കിടന്നും ജീവിച്ച കാലമുണ്ടായിരുന്നു. അന്ന്‌ 


ന പിടി ചാക്ക്‌ 
നം 


കറുപ്പിന്റെ ന്യായങ്ങളാണ്‌ നിലനിന്നത്‌. അന്നു നമ്മള്‍ ദുര്‍ബ്ബലനെ സഹാ 
യിക്കുകയും സ്‌നേഹിക്കുകയുമാണ്‌ ചെയ്തത്‌. സൌഹാര്‍ദ്ൂത്തിന്റേയും സഹ 
കരണത്തിന്റേയും സുവര്‍ണ്ണകാലത്തെ പുന:സ്ഥാപിക്കുകയാണ്‌ നമ്മുടെ 
ലക്ഷ്യം.” 


മറ്റ്‌ ശവന്തീനി ഉറുമ്പുകള്‍ ഒരേ ശബ്ദത്തില്‍ യുവാവായ ശവന്തീനി 
ഉറുമ്പിനോട്‌ പറഞ്ഞു: 

“നിന്റെ സമനില തെറ്റിയിരിക്കുന്നു. ചുവപ്പിന്റെ മഹത്വമാണ്‌ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യം. അക്കാലത്ത്‌ കറുപ്പിന്റെ അധ:കൃതാവസ്ഥയെ നമുക്ക്‌ തിരി 
ച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. പൂര്‍വ്വജന്മത്തിലെ പാപഫലമാണ്‌ നമ്മുടെ ഇന്നത്തെ 
ജീവിതം. വരും ജന്മം മാത്രമാണ്‌ നമുക്ക്‌ പ്രതീക്ഷ നല്‍കുന്നത്‌. ഈ ജന്മ 


ത്തിന്റെ വിധിയെ നമ്മള്‍ അനുഭവിച്ചു തീര്‍ക്കണം. നിഷ്കാമ 
കര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ച്‌ നിനക്ക്‌ അറിയാമല്ലോ?” 


അധികാരത്തിന്റെ നീതിനിര്‍വ്ൃവഹണത്തെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ യുവാവായ 
ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ തുടര്‍ന്ന്‌ തന്റെ കാഴ്ചപ്പാടുകളെ അവരുടെ മുമ്പീല്‍ അവ 
തരിപ്പിച്ചു. ജീവിതം ഭൂമിയോടെ അവസാനിക്കുന്നതാണെന്നും ജീവികളുടെ 
ജനനത്തിനും മരണത്തിനും ദൈവന്യായങ്ങള്‍ അനാവശ്യമാണെന്നും യുവാ 
വായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ വിവരിച്ചു. ജനനം ഉണ്ടാകുന്നത്‌ ഇണചേരുന്നതു 
കൊണ്ടാണ്‌. വാര്‍ദ്ധക്യവും രോഗങ്ങളും മരണത്തിന്‌ കാരണമാകുന്നു. 
ഇതൊന്നും ദൈവന്യായങ്ങളുടെ നിര്‍വ്വഹണമല്ല. ആയുധത്തിന്റെ ശക്തി 
യാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ നീതിയും സാമൂഹൃഘടനയും സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌. കുറച്ചു 
പേര്‍ വലിയൊരു സമുഹത്തെ അടിമകളാക്കിയിരിക്കുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
സംഭവിക്കേണ്ടത്‌ ഭൂരിപക്ഷം പേരുടേയും ന്യായങ്ങളാണ്‌ അന്ത്യവിധിയാ 
കേണ്ടതെന്നും യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്തു. ഭൂരിപക്ഷ 
ത്തിന്റെ നീതിയാണ്‌ സാമൂഹ്യ വ്യവസ്ഥയായി തീരേണ്ടത്‌. ഇവിടെ സംഭ 
വിക്കുന്നത്‌ ന്യൂനപക്ഷത്തിനുവേണ്ടി ഭൂരിപക്ഷം അദ്ധ്വാനിക്കുകയും അവ 
രുടെ നീതി നടപ്പാക്കുകയുമാണ്‌.” 


മറ്റ്‌ ശവന്തീനി ഉറുമ്പുകള്‍ വാക്കുകളെ അത്ഭുതത്തോടെ കേട്ട 
പ്പോള്‍ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ ആവേശത്തോടെ തുടര്‍ന്നു. “ചുവ 


പ്പലാണല്ലോ അവരുടെ മഹത്വം. ചുവപ്പിന്റെ മഹാരഹസ്യത്തെ ഞാന്‍ 
നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാണിച്ചുതരാം.” 


മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളുടെ ശ്രദ്ധ ക്ഷണിച്ച യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ 
യാതനകളെ നേരിടാനുള്ള സന്നദ്ധതയോടെ വിരലിനെ കടിച്ചുപൊട്ടിച്ച്‌ എറി 
ഞ്ഞു. കടിച്ചുമാറ്റിയ അവയവങ്ങളില്‍നിന്നും അവന്റെ ശരീരത്തില്‍ നിന്നും 


ധാരമുറിയാതെ ചോര ഒഴുകി. ചോരയുടെ ചുവപ്പിനെ ചൂണ്ടിക്കാണിച്ച യുവാ 
വായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ പറഞ്ഞു. 


“ജീവികളുടെ എല്ലാം രക്തത്തിന്റെ നിറം ചുവപ്പാണ്‌. പരിതസ്ഥി 
തിയാണ്‌ നിറങ്ങളെ നിശ്ചയിക്കുന്നത്‌. ചുവപ്പിന്‌ യാതൊരു മഹത്വവുമില്ല." 
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യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പിന്റെ വാക്കുകളെ മിക്കവരും അവഗ 
ണിച്ചു പുറന്തള്ളി; മുടന്തനായിത്തീര്‍ന്ന അവന്‍ അടിമത്തം അവസാനിപ്പി 
ക്കാന്‍ വീണ്ടും പരിശ്രമിച്ചു. വീണ്ടും പലതവണ യുവാവായ ശവന്തീനി 
ഉറുമ്പ്‌ അവയവങ്ങളെ കടിച്ചുതുപ്പി ചോരയുടെ ചുവപ്പിനെ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചു. 
അവയവങ്ങള്‍ എല്ലാം നഷ്ടപ്പെട്ടപ്പോള്‍ വയറിലേക്ക്‌ കൊമ്പുകള്‍ താഴ്ത്തി 
ചോര വലിച്ചെടുത്തു തുപ്പിയ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ മറ്റ്‌ ഉറുമ്പു 
കള്‍ക്ക്‌ കാഴ്ചവസ്തുവായി കുറേനേരം കിടന്നു. പിന്നീട്‌ അവന്‍ നിസ്സഹാ 
യതയോടെ ജീവിതം അവസാനിപ്പിച്ചു. 


യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പിന്റെ ജീവനാശം മറ്റ്‌ യുവാക്കളെ 
പ്രകോപിപ്പിച്ചു. അവന്റെ വാക്കുകള്‍ ഇടിമുഴക്കത്തിന്റെ സത്യമായി അവ 
രുടെ മനസ്സില്‍ നിറഞ്ഞു. യുവാവായ മറ്റൊരു ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ ചെറുപ്പ 
ക്കാരെ വിളിച്ചുചേര്‍ത്ത്‌ പ്രാചീനമായ സമത്വത്തെ വീണ്ടും സ്ഥാപിക്കാനുള്ള 
വഴികള്‍ തിരഞ്ഞു. 


ഇപ്പോള്‍ ആത്മപുരത്തില്‍ മാത്രമല്ല ദേശാന്തരങ്ങളില്‍ മുഴുക്കെ 
ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും അധികാരമാണ്‌ നടപ്പിലുള്ളത്‌. അവ 
രുടെ അധീശത്വ താല്പര്യങ്ങള്‍ എല്ലാവരും അനുസരിക്കേണ്ട സാമൂഹ്യ 
നിയമങ്ങളായിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ആയുധങ്ങളോട്‌ ഏറ്റുമു 
ട്ടുമ്പോള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ വംശനാശമാണ്‌ സംഭവിക്കുക. ചെറു സംഘ 
ട്ടനങ്ങളുല്ല ഭൂരിപക്ഷത്തിന്റെ സംഘടിത ആക്രമണമാണ്‌ വിജയത്തില്‍ എത്തി 
ച്ചേരുക എന്ന വിശ്വാസമാണ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായത്‌. പ്രകൃതി നല്‍കിയ പ്രതി 
രോധവയവങ്ങളാണ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഉള്ളത്‌. ചോണന്‍ ഉറുമ്പുകള്‍ ആയു 
ധങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കു ന്നെങ്കിലും അവയെ പ്രയോഗിക്കാന്‍ അറിയുക 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്ക്‌ മാത്രമാണ്‌. കരുതലോടെ നീങ്ങിയ യുവാവായ ശവന്തീനി 
ഉറുമ്പ്‌ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ പുറത്താക്കിയ യുവതികളെ കണ്ടെത്തി ആയുധം ഉപ 
യോഗിക്കാനുള്ള കഴിവു നേടുന്നു. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ ആയുധം ഉണ്ടാക്കാന്‍ 
അറിയുന്ന ചെറുപ്പക്കാരായ ചോണനുറുമ്പുകളെ അവന്‍ സംഘടിപ്പിച്ചു. 
തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ മറ്റ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകളെ സംഘടിപ്പിക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ തുട 
ങ്ങി. സുഖസമൃദ്ധവും സ്വതന്ത്രവുമായ പ്രാചീനകാലം ഓര്‍മ്മകളിലേക്കു 
കടന്നുവന്നതോടെ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ യുവത്വം പ്രക്ഷുബ്ധമായി. ജീവത്യാഗം 
ചെയ്ത യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പിന്റെ വാക്കുകളും അവരുടെ ഗതിയും 
അവരുടെ ആത്മാഭിമാനത്തെ ഉണര്‍ത്തി. പിന്നീട്‌ അവര്‍ രഹസ്യമായി ആയു 
ധപരിശീലനം ആരംഭിച്ചു. 


ഒരു രാത്രി ആത്മപുരം പുഴവക്കത്തെ നാട്ടുറുമ്പുകളിലെ ചെറുപ്പ 
ക്കാര്‍ ആണ്‍-പെണ്‍ വ്യത്യാസമില്ലാതെ രാത്രിയുടെ ഇരുട്ടിലേക്ക്‌ മാളങ്ങ 
ളില്‍നിന്ന്‌ ഇറങ്ങിനടന്നു. ശവന്തീനിയുറുമ്പുകളിലെ ചെറുപ്പക്കാരും അവ 
രുടെ കുടെ ചേര്‍ന്നു. ഇരുട്ടത്ത്‌ ശ്രദ്ധയോടെ നടന്ന അവര്‍ മുന്‍നിശ്ചയം 
അനുസരിച്ച്‌ വേപ്പിന്‍ചോട്ടില്‍ വിശാലമായ മാളം പണിതു. മാളത്തിനകത്ത്‌ 


ലം പിടി ദ്വാക്ാഥുച്‌ 
രം 


പൊള്ളക്കാലികളും ശവന്തീനി ഉറുമ്പുകളും മറ്റുള്ളവയും യാതൊരു വിഭ 
ജന്ര്രമവുമില്ലാതെ സ്വയംപര്യാപ്തതയോടെ സര്‍വ്വസ്ധത്ന്ത്രരായി ജീവിക്കേ 
ണ്ടതാണ്‌. ആര്‍ക്കും പ്രത്യേക അവകാശമില്ലാത്ത മാളത്തില്‍ ഉഡ്ലുപശു 
ക്കളും ഇമ്മമരവും എല്ലാവര്‍ക്കും അവകാശപ്പെട്ട ഭക്ഷണത്തിനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗ 
മാണ്‌. ഇമ്മമരത്തിന്റെ വിത്ത്‌ കരുതല്‍ധനമായി സുക്ഷിക്കേണ്ടതാണെന്നും 
യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ പറഞ്ഞു. യുവാക്കളും യുവതികളും നിര്‍ബ 
ന്ധമായും ആയുധം ഉപയോഗിക്കാന്‍ പരിശീലിക്കണമെന്നും അവന്‍ പ്രഖ്യാ 
പിച്ചു. ഏതു നിമിഷവും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ആക്രമിക്കാമെന്നും സങ്കരവര്‍ഗ്ഗങ്ങളും 
പല നാട്ടുറുമ്പുകളും അവരെ പിന്തുണക്കുമെന്നും ചെറുപ്പക്കാരനായ ശവ 
ന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ മുന്‍ കരുതലോടെ പറഞ്ഞു. പിന്നീട്‌ അവര്‍ ശ്രതരുവിന്റെ ആക്ര 
മണത്തെ ഓര്‍ത്ത്‌ ജാഗ്രതയോടെ കാത്തിരുന്നു. 


പ്രതീക്ഷിച്ചതുപോലെ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ പട അവരെ ആക്രമിക്കാന്‍ 
എത്തി. ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വായ തുറന്ന്‌ ആയുധം പ്രയോഗിച്ചപ്പോള്‍ നാട്ടുറുമ്പു 
കളും അതേ രീതിയില്‍ ആയുധങ്ങളെ തൊടുത്തുവിട്ടു. നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ 
നിന്ന്‌ ആയുധങ്ങള്‍ വരുന്നതുകണ്ട ഗച്ചന്‍മാര്‍ അമ്പരന്നു. പിന്നീട്‌ സാമ്മാ 
ജയത്തിന്റെ നിലനില്പിനുവേണ്ടി അവര്‍ ആവേശത്തോടെ യുദ്ധംചെയ്തു 
തുടങ്ങി. ഒരു പകല്‍ മുഴുക്കെ നീണ്ട ആക്രമണമാണ്‌ അവര്‍ പരസ്പരം നട 
ത്തിയത്‌. അനേകം ഗച്ഛന്‍മാരും നാട്ടുറുമ്പുകളും മരിച്ചുവീണു. പലര്‍ക്കും 
മാരകമായ മുറിവേറ്റു. യുദ്ധം ഭീകരമായി തുടര്‍ന്നെങ്കിലും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്ക്‌ 
നാട്ടുറുമ്പുകളെ തോല്പിക്കാനായില്ലു. ഇരുട്ട്‌ പരന്നതോടെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ പിന്‍വാ 
ങ്ങി. നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ അമിതമായ ആത്മവിശ്വാസത്തോടെ വേപ്പിന്‍ചുവട്ടിലെ 
മാളത്തിലേയ്ക്കു മടങ്ങി. 


വീണ്ടും പലതവണ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളെ ആക്രമിച്ചു. 
ഗച്ഛന്‍മാരെ ധീരതയോടെ നേരിട്ട അവര്‍ ചില ദിവസങ്ങളില്‍ ശത്രുവിനെ 
തോല്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ശത്രു ശക്തരാണെന്ന്‌ അറിഞ്ഞപ്പോള്‍ 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വേപ്പിന്‍ചോട്ടിലെ നാട്ടുറുമ്പുകളെ അവഗണിച്ചു. സാമൂഹൃജീ 
വിതം ശാന്തമായതോടെ വേപ്പിന്‍ചോട്ടിലെ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തേയും സമഭാവനയേയും ജീവിതരീതിയാക്കി സമൂഹത്തെ മാറ്റിപ്പണിതു. 
എല്ലാവര്‍ക്കും ആയുധം ഉപയോഗിക്കാന്‍ അറിയാമെങ്കിലും മികച്ച 
യോദ്ധാവും നേതൃത്വശേഷിയുള്ളവനും അവരുടെ നേതാവായിത്തീര്‍ന്നു. 
അധികാരം വ്യക്തിയില്‍ കേന്ദ്രീകരിക്കുന്നതിനെ യുവാവായ ശവന്തീനി 
ഉറുമ്പ്‌ എപ്പോഴും എതിര്‍ത്തുകൊണ്ടിരുന്നു. നേതൃത്വ കാലാവധി ഒരുവര്‍ഷ 
ത്തേക്കു മാത്രമായി നിജപ്പെടുത്തണമെന്നും എല്ലാ ഉറുമ്പുകളുടേയും ഓരോ 
പ്രതിനിധികളുള്ള സംഘമാണ്‌ മാളത്തിലെ ഭരണം നടത്തേണ്ടതെന്നും 
അവര്‍ വാദിച്ച്‌ ഉറപ്പിച്ചു. അധികാരം വ്യക്തിയില്‍ ക്രേന്രീകരിക്കുമ്പോള്‍ ചൂഷ 
ണവും അടിമത്തവും ഉണ്ടാകുമെന്ന്‌ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പു പറഞ്ഞു. 


ഉദിച്ച്‌ 2018 ക്‌ 


നേതാവായി തീര്‍ന്ന യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ ഭരണ്രക്രമ സൌക 
രൃത്തിനുവേണ്ടി വിവിധ വിഭാഗങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ സംഘാംഗങ്ങളെ തിരഞ്ഞെ 
ടുത്തു. ആറുമാസത്തെ ശാന്തതയ്ക്കുശേഷം ഗച്ചന്‍മാരുടെ വന്‍പട അവരെ 
ആക്രമിക്കാന്‍ എത്തി. ഇത്തവണയും ഗച്ഛന്‍മാരാണ്‌ തോറ്റ്‌ പിന്‍മാറുന്നത്‌. 


ഓങ്കാരിപക്ഷക്കാരായ രണ്ട്‌ കുനിയന്‍ ഉറുമ്പുകള്‍ മനസ്സുമാറി 
വേപ്പിന്‍ചുവട്ടിലെ മാളത്തില്‍ എത്തിയപ്പോള്‍ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ 
അവരെ ആദരവോടെ സ്വീകരിച്ചു. സമഭാവനയുടെ സൌഹൃദങ്ങളെ ഒരാഴ്ച 


അനുഭവിച്ച അവര്‍ തുടര്‍ന്ന്‌ രഹസ്യമായി യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പിനെ 
സമീപിച്ചു. 


മറ്റാരും കേള്‍ക്കാതെ കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ പറഞ്ഞു: 


തങ്ങള്‍ ഓങ്കാരികളുടെ ദുതന്‍മാരായാണ്‌ വന്നിരിക്കുന്നത്‌. 
താങ്കള്‍ക്കും താങ്കളുടെ വംശത്തിനും മഹത്തായ അവസരത്തെയാണ്‌ ഓങ്കാ 
രികള്‍ വാഗ്ദാനം ചെയ്യുന്നത്‌. ഒരുവര്‍ഷം മാത്രമാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ താങ്കളുടെ 
ആധിപത്യത്തിന്റെ കാലാവധി. അതുകഴിഞ്ഞാല്‍ താങ്കളും സാധാരണക്കാ 
രനാകും. താങ്കളുടെ പിന്‍തലമുറയുടേയും ഗതി ഇതുതന്നെയാണ്‌. ഓങ്കാ 
രികളുടെ ദൈവന്യായങ്ങളെ താങ്കള്‍ക്ക്‌ അറിയാമല്ലോ. ചുവപ്പിന്റെ മഹ 
ത്വത്തെ അല്ല ഞങ്ങള്‍ പറയുന്നത്‌. പൂര്‍വ്വജന്മങ്ങളിലെ സുകൃതങ്ങളുടെ ഫല 
മാണ്‌ ഓങ്കാരികളേയും ഗച്ഛന്‍മാരേയും അധികാരികളാക്കുന്നത്‌. അവരുടെ 
വംശപരമ്പരകള്‍ ഓന്നത്യത്തോടെ എക്കാലത്തും ജീവിക്കും. താങ്കള്‍ക്കും 
വംശപരമ്പരകള്‍ക്കും അത്തരം അവസ്ഥയില്‍ എത്തിച്ചേരാം.” 

യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ കുനിയനുറുമ്പുകളുടെ വാക്കുകളെ 
പ്രതീക്ഷയോടെ കേട്ടു. അവര്‍ വീണ്ടും തുടര്‍ന്നു: 

“താങ്കളെ ദത്തെടുത്ത്‌ ഗച്ഛനാക്കുന്ന ഓങ്കാരികള്‍ താങ്കളേയും വംശ 
ത്തേയും എക്കാലത്തേയും ഭരണാധികാരികളാക്കും.”” 


കുനിയന്‍ ഉറുമ്പുകളുടെ വാക്കുകള്‍ കേട്ട യുവാവായ ശവന്തീനി 
ഉറുമ്പ്‌ ക്ഷോഭത്തെ നിശ്ശൂബ്ദതകൊണ്ടു നേരിട്ടു. 


പിന്നീട്‌ പല രാത്രികളിലും കുനിയനുറുമ്പുകള്‍ അവനെ രഹസ്യ 
മായി സന്ദര്‍ശിച്ചു. കാലാകാലങ്ങളിലേക്കു നീളുന്ന വംശത്തിന്റെ സുഭിക്ഷ 
തയെ കണ്ട്‌ അവസാനം യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പു പറഞ്ഞു: 


“ ഓങ്കാരികാരണവരെ ഇവിടേയ്ക്ക്‌ അയയ്ക്കുക. അവരുടെ വാഗ്ദ 
നത്തെ ഞാന്‍ സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്നു.”” 


പിറ്റേന്നുതന്നെ ഓങ്കാരികാരണവരും അകമ്പടിയായി ഗച്ഛന്‍മാരും 
വേപ്പുമരച്ചോട്ടില്‍ എത്തി. നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ആക്രമിക്കാന്‍ തയ്യാറായപ്പോള്‍ 
യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ അവരെ തടഞ്ഞു. ഓങ്കാരികാരണവരേയും 
ഗച്ഛന്‍മാരേയും അവന്‍ ആദരവോടെ മാളത്തില്‍ എത്തിച്ചു. പിന്നീട്‌ ആചാര 
അനുഷ്ഠാനങ്ങളോടെ ചടങ്ങുകള്‍ ആരംഭിച്ചു. വികൃതമായി ശബ്ദിച്ച ഓങ്കാ 


വക ്ഥാകാഥ്വിഷ്‌ 


രിക്കാരണവര്‍ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പിന്റെ ശരീരം മുഴുവന്‍ നക്കി 
ത്തുടച്ച്‌ ശുദ്ധമാക്കി. പിന്നീട്‌ ഓങ്കാരികാരണവര്‍ മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളോട്‌ പറഞ്ഞു: 


“ഇദ്ദേഹം അസാമാനയശക്തിയുള്ള ഗച്ഛനായി തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. 
ഗച്ഛന്റെ ക്ഷാത്രവീര്യമാണ്‌ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ രക്തത്തിലും ഉള്ളത്‌. ഗച്ഛനായി 
തീര്‍ന്ന ഇദ്ദേഹം ഇനിമുതല്‍ ദൈവന്യഠായങ്ങളെ നടപ്പിലാക്കി തുടങ്ങും. ഇദ്ദേ 
ഹത്തെ നിയന്ത്രിക്കാനും ശരിയായ മാര്‍ഗ്ഗത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കാനും ചില ഓങ്കാ 
രികളും ഗച്ഛന്‍മാരും ഇവിടെ ഉണ്ടാകും.” 

നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ ചിലര്‍ ചതികണ്ട്‌ പ്രതികരിക്കാന്‍ തയ്യാറായപ്പോള്‍ 
ഗച്ഛന്‍മാരും യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പും അവരെ ആക്രമിച്ച്‌ ഇല്ലാതാ 
ക്കി. പേടിച്ചുവിറച്ചു നിന്ന മറ്റുള്ളവരോട്‌ യുവാവായ ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ 
പറഞ്ഞു: 

“നാം മാറ്റത്തിന്‌ വഴിപ്പെടാത്ത സമൂഹമാണ്‌. ഞാന്‍ എക്കാലത്തും 
നിങ്ങളുടെ അധിപനായിരിക്കും. എന്റെ തലമുറകളാണ്‌ നിങ്ങളുടെ തലമുറ 
കളുടെ അധിപന്‍മാരാകുക. ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യായത്തെ ഞാനും 
നിങ്ങളും അനുസരിക്കണം. പൂര്‍വ്വജന്മഫലങ്ങള്‍ അനുഭവിക്കേണ്ടതുതന്നെ 
യാണ്‌. അതാണ്‌ ഓരോ വ്യക്തിയുടേയും ഓന്നത്യത്തിനും അധ:പതന 
ത്തിനും കാരണം. വിധിയാണ്‌ ജീവികളുടെ ജീവിതത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന 
ത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ വരും ജന്മത്തിലെ സമൃദ്ധികള്‍ക്കുവേണ്ടി നിഷ്കാമമായി 
പ്രതിഫലം ആഗ്രഹിക്കാതെ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുതുടങ്ങാം.? 


തുടര്‍ന്ന്‌ ഗച്ഛനായി തീര്‍ന്ന ശവന്തീനി ഉറുമ്പ്‌ വേപ്പിന്‍ചുവട്ടിലെ 
മാളത്തിന്റെ അധിപതിയായി ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യായങ്ങളെ സംരക്ഷി 
ച്ചുതുടങ്ങി. 


മൂന്ന്‌ 

ഓങ്കാരികളുടെ അധീശത്വതാല്പര്യങ്ങളും വിഭജനക്രമങ്ങളും 
വേപ്പിന്‍ചുവട്ടിലെ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ഇടയ്ക്ക്‌ വീണ്ടും നടപ്പില്‍ വന്നു. കുനി 
യന്‍ ഉറുമ്പുകളും കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളും മറ്റുള്ളവയും വെവ്വേറെ മാളങ്ങള്‍ 
ഉണ്ടാക്കി അനുവദിക്കപ്പെട്ട ജോലിചെയ്തു. ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യാ 
യത്തെ ധിക്കരിച്ചാല്‍ മരിക്കുമെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യമുള്ള അവര്‍ പ്രതികരിക്കാതെ 
നിശ്ശൂബ്ദരായി. ഫലശുന്യമായി അദ്ധ്വാനിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകളെ പൊള്ളക്കാലി 
ഉറുമ്പ്‌ സംഘടിപ്പിച്ചുതുടങ്ങി. രഹസ്യമായാണ്‌ അത്തരമൊരു നീക്കം നട 
ന്നത്‌. ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യായങ്ങളെ എതിര്‍ക്കുക മരണത്തെ സ്വീകരി 
ക്കലാണെന്ന്‌ അവര്‍ക്ക്‌ അറിയാം. സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനും അതിരുകളില്ലാത്ത 
സാമൂഹ്യക്രമത്തിനും വേണ്ടി ജീവന്‍ തൃജിക്കാന്‍ അവര്‍ തയ്യാറായി. 

ഒരു രാത്രി കുറേ നാട്ടുറുമ്പുകളുമായി വേപ്പിന്‍ചുവട്ടിലെ മാളത്തി 
ലേക്ക്‌ ഇരച്ചുകയറിയ യുവാവായ പൊള്ളക്കാലി ഉറുമ്പ്‌ ഗച്ഛന്‍മാരേയും 
ഇലകളില്‍ കൂട്ടുകൂടി താമസിച്ച ഓങ്കാരികളേയും കൊന്നൊടുക്കി. മാളങ്ങ 


ഉരച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌ 
ച്‌ 


ളിലെ എല്ലാ ഉറുമ്പുകളേയും വിളിച്ചുചേര്‍ത്ത യുവാവായ പൊളളക്കാലി 
ഉറുമ്പ്‌ വിഭജന്ര്രമങ്ങളില്ലാത്ത സാമൂഹൃഘടനയെ വീണ്ടും നടപ്പിലാക്കി. 
ആധിപത്യം വീണ്ടും സ്ഥാപിക്കാന്‍ വേണ്ടി ഗച്ഛന്‍മാര്‍ എത്തുമെന്ന്‌ വിചാ 
രിച്ച്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ യുദ്ധസന്നദ്ധരായി കാത്തിരുന്നു. അവരുടെ കണക്കു 
കൂട്ടലുകള്‍ ഉടനടി യാഥാര്‍ത്ഥ്യമായി തീര്‍ന്നു. ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യാ 
യത്തെ സ്ഥാപിക്കാന്‍ ആത്മപുരത്തിലെ ഗച്ചന്‍മാര്‍ വേപ്പിന്‍ചുവട്ടില്‍ എത്തി. 
തുടര്‍ന്ന്‌ രാവുപകലുകളില്‍ മുഴുക്കെ നീണ്ട യുദ്ധമുണ്ടായി. അനേകം 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ചത്തെങ്കിലും എണ്ണപ്പെരുക്കമുള്ള അവര്‍തന്നെയാണ്‌ അവസാനം 
വിജയിച്ചത്‌. നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ മിക്കവയും മരിച്ചു. ജീവനുള്ളവ വികലാംഗ 
രായ ജീവച്ഛവങ്ങളായി. പകതീരാതെ നടന്ന ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ജീവച്ഛവങ്ങളെ 
ആത്മപുരം പുഴയില്‍ എറിഞ്ഞുകൊന്നു. പിന്നീട്‌ അവര്‍ വേപ്പിന്‍ചോട്ടിലെ 
മാളങ്ങളെ അവശേഷിപ്പുകളില്ലാതെ നശിപ്പിച്ചു. 


ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യായങ്ങളെ ധിക്കരിച്ചവരുടെ ജീവിതഗതിയെ 
നമുക്ക്‌ മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞുവല്ലോ. ഇനി നമുക്ക്‌ ആത്മപുരത്തിലെ 
ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായ മാറ്റങ്ങളെ പരിശോധിക്കാം. 

ആത്മപുരത്തില്‍ മാത്രമല്ല നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ആധിപത്യത്തിന്‌ എതിരെ 
യുദ്ധം നടത്തിയത്‌. കലിപുരത്തിലും മോക്ഷപുരത്തിലും നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ 
വിഫലമായ ജീവത്യഠഗങ്ങള്‍ നടന്നു. അനേകം ഗച്ചന്‍മാര്‍ മരിച്ചെങ്കിലും 
അവസാനത്തെ വിജയം ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യായങ്ങള്‍ക്കായിരുന്നു. 
യുദ്ധങ്ങള്‍ക്കു ശേഷം ഓങ്കാരികള്‍ കൂടുതല്‍ കാര്യക്ഷമമായ സാമുഹ്യാ 
വസ്ഥയെ സ്ഥാപിച്ചു. ദൈവന്യായങ്ങളുടെ ആദ്ധ്യാത്മികത നാട്ടുറുമ്പുകളെ 
പരിസരബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ അകറ്റുന്നുണ്ടെങ്കിലും അപൂര്‍വ്വമായി ചിലര്‍ പ്രതി 
ഷേധങ്ങളുമായി കടന്നുവരുന്നു. അതിന്റെ കാരണങ്ങളെ ഓങ്കാരികള്‍ അമ്പേ 
ഷിച്ച്‌ കണ്ടെത്തുകയും ചെയ്തു. വെവ്വേറെ മാളങ്ങളില്‍ താമസിച്ച നാട്ടുറു 
മ്പുകള്‍ ആരുടേയും പ്രകടമായ നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ ഇല്ലാതെയാണ്‌ ജീവിച്ച 
ത്‌. യഥേഷ്ടം സഞ്ചരിക്കുന്ന അവര്‍ ആശയവിനിമയം നടത്തി പ്രതിഷേധ 
ങ്ങളെ സംഘടിതരുപമാക്കി. പ്രതിഷേധങ്ങളെ അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ നിശ്ച 
യിച്ച ഓങ്കാരികള്‍ വിവിധ ദേശങ്ങളിലെ കാരണവന്‍മാരെ ആത്മപുരത്തില്‍ 
വിളിച്ചുചേര്‍ത്തു. മണിക്കൂറുകള്‍ നീണ്ട ആലോചനകള്‍ വ്യക്തമായ തീരു 
മാനത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു.വീണ്ടും പലതവണ കൂട്ടംചേര്‍ന്ന ഓങ്കാരികള്‍ 
പുത്തന്‍ ഭരണസംവിധാനത്തെ ഉണ്ടാക്കി. നാട്ടുറുമ്പുകളെ നിയ്യ്ത്രിക്കേ 
ണ്ടതും നിരീക്ഷിക്കേണ്ടതും ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ചുമതലയായി. നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ 
മാളങ്ങളില്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ സാന്നിദ്ധ്യം അത്യാവശ്യമാണ്‌. അവരെ ശിക്ഷി 
ക്കേണ്ടതും വംശീയ പ്രശ്നങ്ങള്‍ പരിഹരിക്കേണ്ടതും ഗച്ഛന്‍മാരാണ്‌. ശ്ര്രു 
വിനെ നേരിടാന്‍ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ നിരന്തരം യുദ്ധമുറകള്‍ അഭ്യസിക്കണമെന്നും 
അവര്‍ നിശ്ചയിച്ചു. ദൈവന്യായങ്ങളെ അഭ്യസിപ്പിക്കാന്‍ അരയാലുകളില്‍ 
പാഠശാലകള്‍ ആരംഭിക്കണമെന്നും അവര്‍ നിശ്ചയിച്ചു. ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കുള്ള 
പാഠശാലകള്‍ അരയാലിലെ മാളങ്ങളിലാണ്‌ ആരംഭിക്കേണ്ടത്‌. 


പ പിടി ച്ഥാകാഥിഷ്‌ 
നട 


കൂട്ടായ തീരുമാനത്തെ നടപ്പിലാക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങളാണ്‌ തുടര്‍ന്നു 
ണ്ടായത്‌. ഓങ്കാരികാരണവര്‍ ഗച്ഛന്‍മാരേയും മറ്റ്‌ ഓങ്കാരികളേയും വിളിച്ചു 
ചേര്‍ത്തതിനുശേഷം പറഞ്ഞു: 


“നമ്മള്‍ ഉന്നതന്‍മാരായതും ഭരണാധികാരികളായതും ചുവപ്പിന്റെ 
മഹത്വംകൊണ്ടാണെന്ന്‌ അറിയാമല്ലോ. നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ എക്കാലത്തും 
നമ്മുടെ അടിമകളായിരിക്കണം. വര്‍ത്തമാനകാലവും സാമൂഹ്ൃപരിസരവും 
അവരുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ കടന്നുവരരുത്‌. നമ്മുടെ പൂര്‍വ്വികന്‍മാര്‍ നമ്മുടെ 
സുഖസമൃദ്ധികള്‍ക്കുവേണ്ട തത്വശാസ്ത്രങ്ങളെല്ലാം നിര്‍മ്മിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ദൈവ 
ന്യായങ്ങളുടെ വ്യാഖ്യാനങ്ങളാണ്‌ അവ. എങ്കിലും യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നമ്മുടെ 
നിലനില്പിന്റെ ഭാതികശാസ്ത്രമാണ്‌ അത്‌. അവയ്ക്ക്‌ ഒരിക്കലും നാശമു 
ണ്ടാകരുത്‌. കര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ചും ജന്മപരമ്പരകളെക്കുറിച്ചും വിധിയെക്കു 
റിച്ചും നാമെപ്പോഴും നാട്ടുറുമ്പുകളോട്‌ സംസാരിക്കണം. നിഷ്കാമകര്‍മ്മ 
ത്തിന്റെ മഹത്വത്തേയും മോക്ഷത്തേയുംകുറിച്ച്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യമുണ്ടാ 
കണം. ഇതുകൊണ്ടുമാത്രം നമ്മുടെ അവസ്ഥ എക്കാലത്തും സുരക്ഷിതമാ 
കണമെന്നില്ല."” 


വാക്കുകളെ പ്രവര്‍ത്തനമാക്കാന്‍ വേണ്ടി ശ്രദ്ധിച്ചിരുന്നവരോട്‌ 
ഓങ്കാരികാരണവര്‍ തുടര്‍ന്നു: 


“ഗച്ഛന്‍മാരുടെ പാഠശാലയില്‍ ആയുധപരിശീലനവും സാമുഹ്യ 
ക്രമത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അറിവുമാണ്‌ ലഭിക്കുക. ഓങ്കാരികളുടെ മക്കള്‍ ദൈവ 
ന്യായത്തേയും അദൃശ്യശക്തികളെ നിയന്ത്രിക്കാനുള്ള മ്രത്രങ്ങളേയും പഠി 
ക്കണം. കറുപ്പിന്റെ അധ:കൃതാവസ്ഥയും ചുവപ്പിന്റെ മഹത്വവും പാഠ്യവി 
ഷയങ്ങളാവണം. അറിവ്‌ അധികാരമാണ്‌. അജ്ഞാനം അധ:കൃതാവസ്ഥ 
യാണ്‌. നമ്മുടെ മക്കള്‍ അറിവുനേടി അധികാരികളാകുമ്പോള്‍ നാട്ടുറുമ്പു 
കള്‍ അജ്ഞാനവുമായി അധംകൃതരായിത്തന്നെ ജീവിക്കും. വിദ്യാഭ്യാസം 
അവസ്ഥയെ അതേപടി നിലനിര്‍ത്താനുള്ളതാണെന്ന്‌ നമുക്ക്‌ അറിയാമല്ലോ.” 


ഓങ്കാരികാരണവര്‍ വാക്കുകള്‍ അവസാനിപ്പിച്ചപ്പോള്‍ തലമുറക 
ളുടെ സുഭിക്ഷതയെ ഓര്‍ത്ത്‌ ഗച്ഛന്‍മാരും മറ്റ്‌ ഓങ്കാരികളും വലംചുറ്റിക്ക 
ളിച്ചു. 

കൂട്ടായ ചിന്തകള്‍ പ്രവര്‍ത്തനമായപ്പോള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ മാള 
ങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പില്‍ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ കാവല്‍ക്കാരായി എത്തി. നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ 
മാളത്തില്‍ പ്രത്യേക സൌകര്യങ്ങളോടെ സങ്കേതം ഒരുക്കിയ അവര്‍ സമയ 
നിഷ്ഠയോടെ കാവല്‍റനിന്നു. ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും മക്കള്‍ 
കൃത്യമായ പാഠ്യവിഷയങ്ങളോടെ ശൈശവത്തില്‍നിന്ന്‌ കൌമാരത്തിലേക്കു 
കടന്നു. 

ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും ഉണര്‍ന്നു പ്രവര്‍ത്തിച്ചതോടെ നാട്ടുറു 
മ്പുകളുടെ അവസ്ഥ ദയനീയമായി തീരുന്നതിനെ നമുക്ക്‌ കാണാം. 
മാളങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാവല്‍നിന്ന ഗച്ഛന്‍മാര്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളെ നിരന്തരം ഉപ്ര്രവി 


ി 
ഉരച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌ 


ച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. പ്രതിഫലമില്ലാതെ പണിയെടുത്ത അവരെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വിശ്ര 
മിക്കാന്‍ അനുവദിച്ചില്ല. നാട്ടുറുമ്പുകളിലെ യുവതികളെ ആവശ്യം അനു 
സരിച്ച്‌ ആസ്വദിക്കുക അവരുടെ അവകാശമായി. പ്രതിഷേധങ്ങളെ ആയു 
ധംകൊണ്ട്‌ അവസാനിപ്പിച്ച അവര്‍ ചുവപ്പിന്റെ മഹാത്മയത്തെ സ്തുതി 
ക്കാനും കറുപ്പിനെ അധിക്ഷേപിക്കാനും മറന്നില്ല. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ ഗച്ചന്‍മാരുടെ നേതാവിനു യുവതിയായ ചോണന്‍ 
ഉറുമ്പിനോട്‌ പ്രത്യേക താല്പര്യം തോന്നുന്നത്‌. ചോണന്‍ ഉറുമ്പുകളുടെ 
സവിശേഷതമയെക്കുറിച്ച്‌ മുമ്പു പറഞ്ഞിരുന്നുവല്ലോ. സങ്കരവര്‍ഗ്ഗമായതു 
കൊണ്ട്‌ കറുപ്പും ചുവപ്പും ഇടകലര്‍ന്ന ഇരുണ്ട നിറമാണ്‌ അവരുടേത്‌. 
ഗച്ചന്‍മാരുടെ ആക്രമണസ്വഭാവവും നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ബുദ്ധിശുന്യതയും 
ചോണന്‍ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ പാരമ്പര്യമായി ലഭിച്ചു. ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ശരീരപ്രകൃ 
തവും അവയവഘടനയുമാണ്‌ ചോണന്‍ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഉള്ളത്‌. ഗച്ഛനേ 
താവ്‌ ചോണയുവതിയെ ബലമായാണ്‌ പ്രാപിക്കുന്നത്‌. അപ്രതീക്ഷിതമായ 
ഇണചേരലിനോട്‌ ചോണയുവതി ആദ്യം പ്രതിഷേധിച്ചെങ്കിലും പിന്നീട്‌ അധി 
കാരത്തിന്റേയും ചുവപ്പിന്റേയും മഹത്വം ഓര്‍ത്ത്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും സഹകരി 
ച്ചു. പിന്നീട്‌ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ കൂട്ടത്തോടെ എത്തി ചോണ യുവതികളുമായി ഇണ 
ചേര്‍ന്നു തുടങ്ങി. സങ്കരവര്‍ഗ്ഗക്കാരായ ചോണന്‍ ഉറുമ്പുകളെ കറുത്ത നാട്ടു 
റുമ്പുകള്‍ ആദരവോടെയാണ്‌ എപ്പോഴും സ്വീകരിച്ചത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ചോണ 
യുവതികള്‍ അഭിമാനത്തോടെയാണ്‌ ഗച്ഛന്‍മാരെ സ്വീകരിച്ചത്‌. ഗച്ഛന്‍മാരു 
മായുള്ള ചോണയുവതികളുടെ ബന്ധം കൂടുതല്‍ ചുവന്ന മക്കള്‍ക്ക്‌ കാര 
ണമായി. 

തുടര്‍ച്ചയായി സംഭവിക്കുന്ന ചോണന്‍മാരുടെ നിറംമാറ്റത്തെ ഓങ്കാ 
രികള്‍ ഭീതിയോടെയാണ്‌ നിരീക്ഷിച്ചത്‌. ഗച്ഛന്‍മാരെ നിയന്ത്രിക്കുവാനും 
ശിക്ഷിക്കുവാനും ഓങ്കാരികള്‍ തയ്യാറായില്ല. താക്കീതുകള്‍ നല്‍കിയ 
ഓങ്കാരികാരണവര്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ സംഘടിതമായ പ്രതികരണത്തെ 
എപ്പോഴും ഭയന്നു. എങ്കിലും ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ ഗച്ഛന്‍മാരെ വിളിച്ചു 
ചേര്‍ത്തു. 

നമ്മുടെ ഓരോ നടപടിയും നമ്മുടെ അനന്തര തലമുറകളുടെ 
സുഖസമൃദ്ധിക്കുവേണ്ടിയാവണം. ചില നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ സ്വയം പാലിക്കാന്‍ 
നമ്മള്‍ തയ്യാറാവണം. നമ്മുടെ രക്തസങ്കരമുള്ള ചോണന്‍മാരോട്‌ ഒരിക്കലും 
പ്രത്യേക താല്പര്യം നമുക്ക്‌ ഉണ്ടാവരുത്‌. അവരെ നാട്ടുറുമ്പുകളായി തന്നെ 
കാണണം. നമ്മളെ തൃപ്തിപ്പെടുത്തേണ്ടത്‌ അടിമകളുടെ ചുമതലയാണ്‌. 
നാട്ടുറുമ്പുകളിലെ പല തലമുറകളുമായി നമ്മള്‍ ഇണചേര്‍ന്നാല്‍ നമ്മുടെ 
ചുവപ്പുനിറം അവര്‍ക്കും ലഭിക്കും. അത്‌ നമ്മുടെ നിലനില്പിനുതന്നെ അപ 
കടമാണ്‌. അതോടെ നമ്മുടെ നിറത്തിന്റെ മാഹാത്മൃമാണ്‌ നഷ്ടപ്പെടുക.” 

ഭാവിയിലെ അപകടത്തെ കണ്‍മുമ്പില്‍ കണ്ട ഓങ്കാരികാരണവര്‍ 
തുടര്‍ന്നു: 


വക ദ്ഥാക്ാഥിക്‌ 
ടാപ്‌ 


“നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ കറുപ്പുനിറത്തെ അതേപടി നിലനിര്‍ത്തേണ്ടത്‌ 
നമ്മുടെ ആവശ്യമാണ്‌. നമ്മുടെ നിറം മാത്രമല്ല, സങ്കരസന്തതികള്‍ക്ക്‌ ലഭി 
ക്കുക; ചുവപ്പിന്റെ മഹത്വവും അധികാരവുമാണ്‌. നമ്മുടെ ശക്തിയും 
ബുദ്ധിയും അവര്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കരുത്‌.” 

തുടര്‍ന്ന്‌ ഓങ്കാരികാരണവര്‍ ചില പെരുമാറ്റച്ചട്ടങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി. 
ഓങ്കാരികള്‍ക്കും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കും നാട്ടുറുമ്പുകളോട്‌ കാമം ഉണ്ടാകുക കുറ്റ 
കരമല്ല. അത്‌ ബാലിശമായ നടപടിയാണ്‌. നാട്ടുറുമ്്‌ ചുവന്ന മക്കളെ ജനി 
പ്പിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ അവര്‍ ശിക്ഷ അര്‍ഹിക്കുന്നു. മുട്ടയില്‍വെച്ചുതന്നെ മക്ക 
ളുടെ നിറം തിരിച്ചറിയാവുന്നതുകൊണ്ട്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ചുവന്ന ഭ്രൂണങ്ങളെ 
നശിപ്പിക്കണം. നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ അതു ചെയ്തില്ലെങ്കില്‍ ഗച്ഛന്‍മാരാണ്‌ 
ശിക്ഷണ നടപടികള്‍ സ്വീകരിക്കേണ്ടത്‌. 


പുത്തന്‍ ന്യായവ്യവസ്ഥ പ്രഖ്യാപിച്ചതോടെ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ 
അവസ്ഥ കൂടുതല്‍ ഗുരുതരമായി. നാട്ടുറുമ്പുകളോടും സങ്കരവര്‍ഗ്ഗത്തോടും 
ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും യഥേഷ്ടം ഇണചേര്‍ന്നു. മുട്ടകള്‍ വളര്‍ന്നു തുട 
ങ്ങുന്നതോടെ യുവതികളായ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ മനസ്സില്‍ ഭയവും ദു:ഖവും 
വളര്‍ന്നുവന്നു. ര്രൂണത്തിന്റെ നിറം ചുവപ്പാകുന്നതോടെ അവയെ അവര്‍ 
മാളത്തില്‍നിന്നു പുറന്തള്ളുകയോ ആത്മപുരം പുഴയില്‍ ഒഴുക്കുകയോ 
ചെയ്തു. യുവതിയായ കുനിയന്‍ ഉറുമ്പ്‌ മാതൃവാത്സല്യത്തിന്റെ തീര്രത 
യില്‍ ചുവന്ന (ഭൂണങ്ങളെ നശിപ്പിക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. മുട്ടകള്‍ വിരി 
ഞ്ഞപ്പോള്‍ ചുവന്ന മക്കളാണ്‌ ജനിക്കുന്നത്‌. വിവരം അറിഞ്ഞ്‌ എത്തിയ 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ കുട്ടികളെ നിര്‍ദ്ദയം കൊന്നൊടുക്കി. പിന്നീട്‌ അവര്‍ യുവതിയായ 
കുനിയനുറുമ്പിനെ ശിക്ഷിച്ചു. അവളുടെ കൈകാലുകളെ കടിച്ചുപൊട്ടിച്ച്‌ 
എറിഞ്ഞ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ താക്കീതായി ധിക്കാരിയെ മാള 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറന്തള്ളി. രക്തം വാര്‍ന്നു കിടന്ന യുവതിയായ കുനിയനു 
റുമ്പ്‌ മൂന്നാം ദിവസം ചത്തു നിശ്ചലമായി. അവളുടെ ശവത്തെ ശിക്ഷി 
ക്കാന്‍പോലും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ തയ്യാറായി. അവളെ നാല്‍ കഷ്ണങ്ങളാക്കിയ 
അവര്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ മാളത്തിനു മുമ്പില്‍ ശരീരഭാഗങ്ങളെ പ്രദര്‍ശനവ 
സ്തുവാക്കി. 

യുവതിയായ കുനിയനുറുമ്പിന്റെ മരണം നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ ചോര 
ഉറയ്ക്കുന്ന ഭീതിയായി പടര്‍ന്നു. ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും യഥേഷ്ടം ഇണ 
ചേര്‍ന്നെങ്കിലും ചുവന്ന മക്കളെ അവര്‍ നിരന്തരം നശിപ്പിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 
(ഭൂണഹത്യ വര്‍ദ്ധിച്ചതോടെ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ വംശനാശത്തിന്റെ ഭീഷണിയെ 
നേരിട്ടു. നാട്ടുറുമ്പുകളുമായി അപൂര്‍വ്വമായി ഇണചേരുന്നതുകൊണ്ട്‌ കറുത്ത 
മക്കളുടെ ജനനം കുറഞ്ഞുവന്നു. 

നീണ്ട അന്വേഷണത്തിനുശേഷം യുവതിയായ കുനിയനുറുമ്പ്‌ മറ്റ്‌ 
നാട്ടുറുമ്പുകളോടു താന്‍ കണ്ടെത്തിയ പുതിയ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ വെളിപ്പെടുത്തി. 
ഉറുമ്പുകളുടെ ഇണചേരല്‍ പെണ്ണിന്റെ മുകളിലേക്ക്‌ ആണിന്റെ കടന്നുകയ 


ഉടച്ച്‌ 2018 _ക്ഠ്‌ 
നാടാ ടം 


റ്റമാണ്‌. യുവതിയായ കുനിയന്‍ ഉറുമ്പ്‌ വൃത്യസ്തരീതിയോടെ ഓങ്കാരിക 
ളേയും ഗച്ഛന്‍മാരേയും സ്വീകരിക്കുന്നു. മലര്‍ന്നുകിടക്കുന്ന യുവതിയായ 
നാട്ടുറുമ്പ്‌ പ്രകൃതിവിരുദ്ധമായ രീതിയില്‍ ഗച്ഛനേയും ഓങ്കാരിയേയും സ്വീക 
രിക്കുന്നു. തന്നെ സമീപിച്ച ഗച്ഛനെ വളരെ അധികം നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചതിനുശേ 
ഷമാണ്‌ പുത്തന്‍ രീതിയില്‍ ഇണചേരാന്‍ കുനിയന്‍ യുവതിക്കു കഴിഞ്ഞ 
ത്‌. പ്രകൃതിവിരുദ്ധ ലൈംഗികതയുടെ ആസ്വാദൃത അനുഭവിച്ച ഗച്ഛന്‍മാരും 
ഓങ്കാരികളും പിന്നീട്‌ നാട്ടുറുമ്പുകളുമായി സ്വാഭാവികരീതിയില്‍ ഇണചേ 
രാന്‍ തയ്യാറായില്ല. പ്രകൃതിവിരുദ്ധ ലൈംഗികത മുട്ടകളെ ഉല്പാദിപ്പിച്ചില്ല. 
അധികാരികള്‍ ഇണചേര്‍ന്നു പിരിയുന്നതോടെ യുവതികളായ നാട്ടുറുമ്പു 
കള്‍ സ്വന്തം വര്‍ഗ്ഗത്തിലെ ആണുങ്ങളുമായി ഇണചേര്‍ന്ന്‌ വംശനാശത്തെ 
തടഞ്ഞു. അവര്‍ യഥേഷ്ടം നാട്ടുറുമ്പുകളെ ജനിപ്പിച്ചു വളര്‍ത്തി. 


വംശരക്ഷയ്ക്ക്‌ വേണ്ടി പ്രവര്‍ത്തിക്കുമ്പോഴും നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ കറു 
പ്പിനെ വെറുക്കുകയും ചുവപ്പിനെ ഭയഭക്തി ബഹുമാനങ്ങളോടെ ആദരി 
ക്കുകയും ചെയ്തു. പോയ ജന്മത്തിലെ സുകൃതത്തിന്റെ ഫലത്തെക്കുറിച്ചും 
പാപത്തിന്റെ ദുരന്തത്തെക്കുറിച്ചും അവര്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ മുണ്ടായി. വരും ജന്മ 
ത്തിനുവേണ്ടി പരിസരബോധം ഇല്ലാതെ നിഷ്കാമമായി പണിയെടുത്ത 
അവര്‍ ജീവിതത്തെ വിധിയായി കരുതി. വിധിയില്‍നിന്ന്‌ ആര്‍ക്കും രക്ഷ 
പ്പെടാനാവില്ലെന്നും അവര്‍ക്ക്‌ അറിയാം. അധ:കൃതരായി ജീവിച്ച ഓരോ 
നാട്ടുറുമ്പുകളും തനിക്കു താഴെയുള്ള വര്‍ഗ്ഗക്കാരില്‍നിന്ന്‌ ഉയര്‍ന്നവനാ 
ണെന്നു കരുതുകയുമുണ്ടായി. ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യായങ്ങള്‍ വിഭജി 
ക്കപ്പെട്ട നാട്ടുറുമ്പുകളിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേരുക മുകള്‍ തട്ടില്‍നിന്നാണ്‌. അനീ 
തിയെ അനുഭവിച്ച അവര്‍ താഴ്ന്ന തരക്കാരോട്‌ നിര്‍ദ്ദയം പെരുമാറാന്‍ ഒരി 
ക്കലും മടിച്ചില്ല. 

നാട്ടുറുമ്പുകളിലെ കാരണവന്‍മാര്‍ ഉയര്‍ന്ന സ്ഥാനം നേടിയത്‌ 
സ്വന്തം യോഗ്യതകൊണ്ടായിരുന്നില്ല. അത്‌ പ്രത്യേക അവകാശമായി ജന്മ 
ത്തോടെ അവര്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കുന്നു. അത്തരം ഉയര്‍ന്നസ്ഥാനങ്ങളെ മൂത്തമ 
കനാണ്‌ ജന്മാവകാശമായി ലഭിക്കുക. വിഭജനങ്ങളും യോഗ്യതകളും പൂര്‍വ്വ 
ജന്മത്തിന്റെ ഫലമാണെന്ന്‌ അവര്‍ വിശ്വസിച്ചു. ഓങ്കാരികളുടെ ദൈവന്യാ 
യങ്ങളെ ധിക്കരിക്കാനും അതിന്റെ ആവശ്യങ്ങളേയും നീതിയേയും പരി 
ശോധിക്കാനും അവര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 


ഇനി നമുക്ക്‌ ആത്മപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായ പരിവര്‍ത്ത 
നത്തെ പരിശോധിക്കാം. 


സുഖകരമായ കാലാവസ്ഥയിലും ഭക്ഷണസമൃദ്ധിയിലും ജീവിച്ച 
ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും എണ്ണം അമിതമായി വര്‍ദ്ധിച്ചു. നാട്ടു 
റുമ്പുകളുടെ എല്ലാ മാളങ്ങളിലും ഇമ്മമരവും ഉഡ്ലുപശുക്കളുമുണ്ട്‌. അവ 
യുടെ പാലും നീരും ഓങ്കാരികള്‍ക്കും ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കും മാത്രം അവകാശ 
പ്പെട്ടതാണ്‌. ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും എണ്ണം കൂടിയതോടെ ഭക്ഷ 


പിടി ഷ്ഥാക്ാഥവിഷ്‌ 


ണത്തിനുവേണ്ട വിഭവങ്ങളുടെ ആവശ്യവും കൂടി. ഓങ്കാരികാരണവരുടെ 
നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളെ അനുസരിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ഇമ്മമരത്തിനും ഉഡ്ലുപശു 
ക്കള്‍ക്കുംവേണ്ടി പുതിയ മാളങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി അവയെ വളര്‍ത്തി. ഗച്ഛന്‍മാ 
രുടെ നിയ്രന്രണത്തിലാണ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ ഭക്ഷണവിഭവങ്ങളെ ശേഖരിച്ചി 
രുന്നത്‌. അടിമത്തമാണ്‌ ഉറുമ്പുകളുടെ സാമൂഹൃഘടനയെ നിയ്യ്ത്രിച്ചിരു 
ന്നത്‌. അമിതമായി അദ്ധ്വാനിച്ച നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ജീവന്‍ നിലനിര്‍ത്താന്‍ 
വേണ്ട ഭക്ഷണം മാത്രമാണ്‌ ലഭിച്ചത്‌. ഇരപിടിക്കാനുള്ള അവകാശംപോലും 
അവര്‍ക്ക്‌ ലഭിച്ചില്ല. ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ മാംസം തിന്നവരെങ്കിലും അധിനി 
വേശത്തിനുശേഷം സസ്യഭുക്കുകളായി തീര്‍ന്ന ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും 
മറ്റ്‌ ജീവികളെ തിന്നുന്ന നാട്ടുറുമ്പുകളെ അവജ്ഞയോടെയാണ്‌ കണ്ടത്‌. 
മാംസഭക്ഷണത്തെ ഹീനകൃത്യമായും പാപകര്‍മ്മമായും അവര്‍ നിരന്തരം 
വ്യാഖ്യാനിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 

ആത്മപുരത്തിലും പരിസരത്തുമുള്ള ഉറുമ്പുകള്‍ കാര്‍ഷികവ്യവസ്ഥ 
അനുസരിച്ചാണ്‌ ജീവിച്ചത്‌. ഗച്ഛന്‍മാരാണ്‌ നീതിന്യായങ്ങളെ നടപ്പിലാക്കു 
ന്നതെങ്കിലും ദൈവന്യായങ്ങളെ പ്രഖ്യാപിക്കുന്ന ഓങ്കാരികള്‍ സമൂഹത്തിലെ 
(്രമുഖരായി വിലസി. അവരുടെ നീതിന്യായങ്ങളും സാമ്പത്തിക താല്പര്യ 
ങ്ങളും മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളുടെ ജീവിതവ്യവസ്ഥയായി. ആദ്യഘട്ടത്തിലെ 
തൊഴില്‍വിഭജനം പിന്നീട്‌ ജാതിയും ജാതിപണിത്തരങ്ങളും പാരമ്പര യ തൊഴി 
ലുകളുമായി. കല്ല്യാണ ഉറുമ്പുകളാണ്‌ ഇമ്മമരത്തിന്റെ വംശം നിലനിര്‍ത്തേ 
ണ്ടത്‌. വിത്തുകളെ മുളപ്പിക്കാനും വളര്‍ത്താനുമുള്ള അവകാശങ്ങള്‍ 
അവര്‍ക്കാണ്‌. പ്രത്യേക അവകാശമായി ലഭിച്ച ജാതിപ്പണിത്തരങ്ങളെ മറ്റ്‌ 
ഉറുമ്പുകളാണ്‌ ഉണ്ടാക്കേണ്ടത്‌. ഓരോ വിഭാഗത്തിനും വിഭജിച്ചു കിട്ടിയ 
തൊഴിലുകളെ അവര്‍ വരുംതലമുറകള്‍ക്ക്‌ സാ്രദായികമായി കൈമാറി. 


അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗമായ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ പരമ്പരാഗത ആയുശത്തെ നാട്ടുറു 
മ്പുകളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ പ്രയോഗിച്ച്‌ അധികാരത്തിന്റെ ഉന്നതമായ ന്യായങ്ങളെ 
നടപ്പിലാക്കി. വിരുദ്ധ കാലാവസ്ഥയെ നേരിടാനും ശത്രുക്കളെ നശിപ്പി 
ക്കാനും വേണ്ടി ദേശാടനകാലത്ത്‌ ഗച്ചന്‍മാര്‍ കണ്ടെത്തിയ നവീനായുധം 
ആത്മപുരത്തില്‍ എത്തിയതോടെ പരിഷ്ക്കാരങ്ങളില്ലാതെ സാമ്പ്രദായിക 
മായി. സമൃദ്ധമായ ജീവിതസാഹചര്യത്തില്‍ മുഴുകി സുഖലോലുപരായ 
അവര്‍ കണ്ടെത്തലുകള്‍ ഇല്ലാതെ ക്രമപ്പെടുത്തലുകള്‍ക്ക്‌ വഴങ്ങി. ഗച്ഛന്‍മാ 
രുടെ ശരീരപ്രകൃതത്തിനുപോലും മാറ്റമുണ്ടായി. ആയുധാഭ്യാസം അപൂര്‍വ്വ 
മായതോടെ അവരുടെ വംശപരമ്പരകള്‍പോലും തടിച്ചുകൊഴുത്തു. ശത്രു 
വിനെ നേരിടാനുള്ള ത്രാണിയും അവര്‍ക്ക്‌ നഷ്ടമായി. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ നാടും കാടും കീഴടക്കിയ കലിമ ഉറുമ്പുകളെക്കു 
റിച്ചുള്ള വീരകഥകള്‍ ആത്മപുരത്തില്‍ എത്തുന്നത്‌. ശ്ര്രുക്കളെ വംശ 
ത്തോടെ കൊന്നൊടുക്കുന്ന കലിമകളെക്കുറിച്ചു കേട്ടപ്പോള്‍ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ പുച്ഛ 
ത്തോടെ അവരെ അവഗണിച്ചു. ലോകം കീഴടക്കിയ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ അധീശ 
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ത്വത്തെ ആര്‍ക്കും ഇളക്കം തട്ടിക്കാനാവില്ലെന്ന്‌ അവര്‍ ആത്മാര്‍ത്ഥമായി 
വിശ്വസിച്ചു. കലിമകളുടെ പരാക്രമങ്ങളെക്കുറിച്ചു കേട്ട ഓങ്കാരികള്‍ രഹ 
സ്യമായി ഗച്ചന്‍മാരായ യുവാക്കളെ വിളിച്ച്‌ സത്യസ്ഥിതി അറിയാനായി 
നാടിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളിലേക്ക്‌ അയച്ചു. തിരിച്ചുവന്ന ഗച്ഛയുവാക്കള്‍ ഭീക 
രമായ വാര്‍ത്തകളെ സ്ഥിതിവിവരകണക്കുകളോടെ അവരുടെ മുമ്പില്‍ അവ 
തരിപ്പിച്ചു. 

കലിമകളുടെ നിറം ചുവപ്പാണെങ്കിലും പച്ചകണ്ണുകളാണ്‌ ആരേയും 
ആകര്‍ഷിക്കുക. അന്തരീക്ഷത്തില്‍ വിദഗ്ദ്ധമായി പറന്നാണ്‌ കലിമകള്‍ 
യുദ്ധംചെയ്യുക. അവരുടെ വിശേഷപ്പെട്ട ആയുധത്തില്‍നിന്നു വരുന്ന 
വെളിച്ചം ശത്രുവിന്റെ വംശത്തെപ്പോലും ഇല്ലാതാക്കുമെന്ന്‌ ഗച്ഛയുവാക്കള്‍ 
ഭീതിയോടെ വിവരിച്ചു. അന്യദേശങ്ങളിലെ ഗച്ചന്‍മാരെ തോല്‍പിച്ച കലിമ 
കള്‍ എവിടേയും സ്ഥിരമായി തങ്ങാതെ യുദ്ധക്കൊതിയോടെ യാത്ര തുടരു 
കയാണ്‌. കീഴടക്കിയ ദേശങ്ങളില്‍ പുത്തന്‍ നീതിയും അധീകാരവും 
സ്ഥാപിച്ച കലിമകളെക്കുറിച്ചു കേട്ടപ്പോള്‍ ആത്മപുരത്തിലെ ഓങ്കാരികളും 
ഗച്ഛന്‍മാരും ഒരുപോലെ ഭയന്നു. സുഖസമൃദ്ധികളുടെ അഭാവത്തേയും മര 
ണത്തേയുംക്കുറിച്ച്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ചിന്തിക്കാന്‍പോലും കഴിഞ്ഞില്ല. കലിമകളുടെ 
ഭരണപരിഷ്ക്കാരവും ദൈവവിശ്വാസവും ഓങ്കാരികളുടെ ഉറക്കം കളഞ്ഞു. 
പ്രതൃക്ഷത്തെ ദൈവസൃഷ്ടിയായി കരുതിയ അവര്‍ ആകാശത്തിന്റെ മറു 
പുറത്തുള്ള ദിവ്യശക്തിയെ മാത്രം അംഗീകരിച്ചു. ഒരു ജന്മംകൊണ്ട്‌ അവ 
സാനിക്കുന്നതാണ്‌ ഉറുമ്പുകളുടെ ജീവിതമെന്ന്‌ വിശ്വസിച്ച കലിമകള്‍ 
നിറവും തൊഴിലും ഉറുമ്പുകള്‍ ഉണ്ടാക്കിയ വിഭജന്രകമങ്ങളാണെന്നും ദൈവ 
ത്തിന്‌ ഭൂമിയിലെ കാര്യങ്ങളില്‍ പങ്കില്ലെന്നും പ്രഖ്യാപിച്ചു. ദൈവത്തിന്റെ 
മുമ്പില്‍ മക്കളെല്ലാം ഒരുപോലെയാണ്‌. വേര്‍തിരിവുകള്‍ ഉറുമ്പുകളുടെ 
മാത്രം സൃഷ്ടിയാണ്‌. 

കലിമകളുടെ വിശ്വാസത്തെക്കുറിച്ചു കേട്ട ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ അപ 
കടകരമായ അവസ്ഥയെ കണ്ട്‌ ഭയപ്പെട്ടു. ജന്മപരമ്പരകളുടെ ന്യായവാദ 
ത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന സുഖസമൃദ്ധികളെയാണ്‌ കലിമകളുടെ വിശ്വാസ 
ങ്ങള്‍ നിഷേധിക്കുന്നത്‌. ലോകം കീഴടക്കിയ യോദ്ധാക്കളോ ദൈവസാമീപ്യം 
കണ്ടവരോ അല്ല ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും നേതാക്കള്‍. 
വാര്‍ദ്ധക്യം ബാധിച്ചവരാണ്‌ എവിടേയും അനന്തരാവകാശി. കാലഗതിയെ 
അറിഞ്ഞ ഓങ്കാരികള്‍ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ഇടയ്ക്കും തലമുറകളായുള്ള അവ 
കാശക്രമത്തെ നടപ്പിലാക്കി. 


കലിമകളുടെ വിശ്വാസങ്ങള്‍ ദൈവന്യായങ്ങള്‍ക്ക്‌ എതിരാണെന്നു 
പറഞ്ഞ ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ തുടര്‍ന്നു: 

“കലിമകള്‍ ഒരിക്കലും ആത്മപുരം പുഴ കടക്കരുത്‌. നമ്മുടെ അറിവു 
ശരിയാണെങ്കില്‍ കലിമകള്‍ നമ്മുടെ ദൈവന്യായങ്ങളെ നിഷേധിക്കുന്നവ 
രാണ്‌. പൂര്‍വ്വജന്മങ്ങളേയും വംശമഹത്വത്തേയും കര്‍മ്മവിധിയേയും ധിക്ക 


വക. ഷ്ഥക്ഠാവിച്‌ 
ടം 


രിക്കുന്നവരാണ്‌ അവര്‍. നിറഭേദങ്ങളുടെ ഉയര്‍ച്ചതാഴ്ചകളെക്കുറിച്ച്‌ അവര്‍ക്ക്‌ 
യാതൊരു ബോദ്ധ്യവുമില്ല. ഓങ്കാരികളും ഗച്ഛന്‍മാരും മഹാന്‍മാരായി 
തീര്‍ന്നത്‌ പൂര്‍വ്വജന്മത്തിലെ കര്‍മ്മഫലംകൊണ്ടും ചുവപ്പിന്റെ മഹത്വം മൂല 
വുമാണ്‌. പൂര്‍വ്വജന്മത്തിലെ ദുഷ്ടതകളാണ്‌ നാട്ടുറുമ്പുകളുടെ ദുര്‍വിധിക്കു 
കാരണം. പരിസരബോധമില്ലാതെ അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന നാട്ടുറുമ്പുകള്‍ സ്വന്തം 
കര്‍മ്മവിധിയെ അനുസരിച്ചു ജീവിക്കുകയാണ്‌. കലിമകള്‍ വിധിയേയും 
പൂര്‍വ്വജന്മത്തേയും വിശ്വസിക്കുന്നവരല്ല.”” 


ഓങ്കാരികാരണവര്‍ ഗച്ഛനേതാവിനെ നോക്കി പറഞ്ഞു: 


“ഇപ്പോള്‍ യുദ്ധം നമ്മുടേയും ആവശ്യമായി തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. 
വിശ്വാസങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള യുദ്ധമാണ്‌ നടക്കാന്‍ പോകുന്നത്‌. ഗച്ചന്‍മാ 
രെല്ലാം തന്നെ യുദ്ധത്തിന്‌ സന്നദ്ധരാകുക.” 


ഓങ്കാരികാരണവരുടെ ആജ്ഞകളെ ഏറ്റെടുത്ത ഗച്ഛനേതാവ്‌ യുവാ 
ക്കളെ ആലസ്യത്തില്‍ നിന്നുണര്‍ത്തി ശത്രുവിനെ നേരിടാന്‍ തയ്യാറാക്കി. 
ആത്മപുരത്തിലെ പുഴവക്കില്‍ ഗച്ഛന്‍മാരെ എല്ലാം വിളിച്ചു ചേര്‍ത്ത നേതാവ്‌ 
യുദ്ധം വിശ്വാസരക്ഷയ്ക്ക്‌ അത്യാവശ്യമാണെന്ന്‌ അവരോടു പറഞ്ഞു. നാട്ടു 
റുമ്പുകളുടെ ദയനീയസ്ഥിതിയെ എടുത്തുകാണിച്ച്‌ അടിമത്തത്തിന്റെ അപ 
കടത്തെക്കുറിച്ചും ഗച്ഛനേതാവ്‌ വിവരിച്ചു. 


യുദ്ധവീരന്‍മാരായ ഗച്ഛനേതാക്കന്‍മാരുടെ ശരീരപ്രകൃതത്തെ 
നമുക്ക്‌ പരിശോധിക്കാം. പ്രായാധിക്യം ബാധിച്ചവരാണ്‌ എല്ലാ പ്രാദേശിക 
ഗച്ഛനേതാക്കന്‍മാരും. ചുക്കിച്ചുളിഞ്ഞ തൊലിയും കാലം കഴിയാറായവരുടെ 
ചുവന്ന തിണര്‍പ്പുകളും അവരുടെ പ്രത്യേകതയാണ്‌. ഭാരിച്ച ആയുധത്തെ 
എടുത്തുനടക്കാനുള്ള ശേഷിപോലും അവര്‍ക്കില്ല. അമിത വാര്‍ദ്ധക, യത്തിന്റെ 
ഫലമായി പലരുടേയും തല നിയ്ര്ത്രണംവിട്ട്‌ നിരന്തരം ആടിക്കൊണ്ടിരി 
ക്കുന്നു. വാക്കുകള്‍ അവ്യക്തവും ചേഷ്ടകള്‍ അനിയന്ത്രിതവുമാണ്‌. വാക്കു 
കളുടെ ഇടമുറിയുമ്പോള്‍ പലരും സ്ഥലകാലങ്ങളെപോലും മറക്കുന്നു. 


വയോവൃദ്ധര്‍ക്കാണ്‌ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ സമൂഹത്തില്‍ ഉന്നതമായ 
സ്ഥാനമുള്ളത്‌. ഇത്തരമൊരു സവിശേഷമായ നിലയിലേക്ക്‌ അവര്‍ എത്തി 
ച്ചേരാനുള്ള കാരണം പൂര്‍വ്വജന്മസുകൃതവും പ്രത്യേക കുലത്തില്‍ ജനിച്ച 
തിന്റെ മഹത്വവുമാണ്‌. 


കലിമകളെ എളുപ്പത്തില്‍ നേരിടാമെന്നാണ്‌ ഗച്ഛനേതാക്കന്‍മാര്‍ കരു 
തിയത്‌. എന്നാല്‍ കലിമകളെ പ്രതിരോധിക്കാനുള്ള ഒരു വഴിയും അവര്‍ക്ക്‌ 
കണ്ടെത്താനായില്ല. വിശുദ്ധവൃക്ഷമായ അരയാലിനു ചുറ്റും കിടങ്ങുകുഴിച്ച്‌ 
വെള്ളം നിറയ്ക്കാന്‍ അവര്‍ തീരുമാനിച്ചു. എന്നാല്‍ അത്തരമൊരു നീക്കം 
അപ്രയോഗികമാണെന്ന്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടു. ഉറുമ്പുകള്‍ ഉണ്ടാക്കുന്ന 
കിടങ്ങില്‍ വെള്ളം സ്ഥിരമായി കെട്ടിക്കിടക്കില്ലെന്ന്‌ അവര്‍ക്കറിയാം. അതു 
കൊണ്ട്‌ കലിമകളെ ധീരമായി നേരിടാനാണ്‌ അവര്‍ അവസാനം തീരുമാനി 
ച്ചത്‌. ചോണന്‍മാരെക്കൊണ്ട്‌ കൂടുതല്‍ ആയുധങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കാന്‍ അവര്‍ 


മട്രച്ച്‌ 2018 _ക്ഠ്‌ 
ടട 


തീരുമാനിച്ചു. നാട്ടുറുമ്പുകളില്‍ ശക്തരായ പൊള്ളക്കാലികള്‍ക്ക്‌ ആയുധ 
പരിശീലനം നല്‍കണമെന്ന്‌ ചിലര്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടു. എന്നാല്‍ കാര്യങ്ങളെ 
ദീര്‍ഘദൃഷ്ടിയോടെ കണ്ട ചില ഗച്ഛന്‍മാര്‍ പൊള്ളക്കാലികള്‍ക്ക്‌ ആയുധ 


പരിശീലനം നല്‍കുന്നത്‌ ഭാവിയില്‍ അപകടമുണ്ടാക്കുമെന്ന്‌ വെളിപ്പെടു 
ത്തി. 


ഇനി നമുക്ക്‌ ആത്മപുരത്തിലും പരിസരത്തുമുള്ള ഓങ്കാരികളു 
ടേയും ഗച്ചഛന്‍മാരുടേയും ജീവിതത്തെ വിശദമായി പരിശോധിക്കാം. 

ആത്മപുരത്തിലെ പുഴവക്കില്‍ ധാരാളം ആല്‍വ്ൃക്ഷങ്ങളുണ്ട്‌. ആലി 
ലകളെ ഒരുമിച്ചുചേര്‍ത്താണ്‌ ഓങ്കാരികള്‍ താമസിക്കുന്നത്‌. തദ്ദേശീയരായ 
ഉറുമ്പുകള്‍ രാവുപകലുകളില്ലാതെ കഠിനമായി അദ്ധ്വാനിക്കുന്നവരാണ്‌. 
എങ്കിലും അവര്‍ക്ക്‌ യാതൊരു പ്രതിഫലവും ലഭിച്ചിരുന്നില്ല. കാലപുരത്തിലും 
ചുറ്റുപാടും എത്തിച്ചേര്‍ന്ന ഓങ്കാരികളുടേയും ഗച്ചന്‍മാരുടേയും അവസ്ഥ 
തികച്ചും ദയനീയമാണ്‌. ഓങ്കാരികളുടെ വിശ്വാസത്തേയും തങ്ങളുടെ നവീന 
ആയുധത്തേയും ഉപയോഗിച്ച്‌ വിശാലമായ ഒരു സാമ്രാജ്യം ഉണ്ടാക്കാന്‍ 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. കാലപുരത്തെ അവസാനമാണ്‌ ഗച്ചന്‍മാര്‍ തങ്ങ 
ളുടെ സദ്രമാജ്യത്തിന്റെ ഭാഗമാകുന്നത്‌. 


കാലപുരത്തില്‍ വളരെയധികം ക്ലേശിച്ചാണ്‌ ഉറുമ്പുകള്‍ ജീവിക്കു 
ന്നത്‌. കനത്ത മഴയും കൊടും ചൂടും ഉറുമ്പുകളെ ഒരുപോലെ വിഷമിപ്പി 
ച്ചു. ദേശവാസികളായ ഉറുമ്പുകള്‍ ഇമ്മമരത്തേയും ഉഡ്ലുപശുക്കളേയും 
വളര്‍ത്തുന്നവരാണ്‌. കടുത്ത വേനലും മഴയും അവരുടെയെല്ലാം ജീവി 
തത്തെ അവസാനിപ്പിക്കുന്നു. കാലാവസ്ഥയുടെ കാഠിന്യമൂലം കാലപുര 
ത്തില്‍ ഉറുമ്പുകള്‍ക്ക്‌ എപ്പോഴും ആവശ്യത്തിന്‌ ആഹാരം ലഭിച്ചിരുന്നില്ല. 
എന്നാല്‍ ആത്മപുരത്തിലെ സ്ഥിതി തികച്ചും വ്യത്യസ്തമാണ്‌. ഭക്ഷ്യസമൃ 
ദ്ധിയാണ്‌ ആത്മപുരത്തിന്റെ പ്രത്യേകത. 


മഴക്കാലത്ത്‌ കാലപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകള്‍ കൂട്ടത്തോടെ ചത്തുമ 
ലച്ച്‌ പുഴയില്‍ കൂടെ ഒഴുകുക പതിവു കാഴ്ചയാണ്‌. എന്നാല്‍ വേനല്‍ക്കാ 
ലങ്ങളില്‍ ഗച്ഛന്‍മാരും തദ്ദേശിയരായ ഉറുമ്പുകളും കൂട്ടത്തോടെ ആത്മപു 
രത്തില്‍ എത്തുന്നു. കാവല്‍ക്കാരെ കൊല്ലുന്ന അവര്‍ ഉഡ്ഡുപശുക്കളേയും 
ഇമ്മമരത്തിന്റെ ഇലകളേയും മോഷ്ടിക്കുന്നു. വേനല്‍ക്കാലങ്ങളില്‍ 
മോഷണം തുടര്‍ന്നതോടെ ആത്മപുരത്തിലെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ കൂടുതല്‍ കാവ 
ലാളുകളെ നിര്‍ത്തി തങ്ങളുടെ വഹകളെ സംരക്ഷിക്കുന്നു. എങ്കിലും പട്ടി 
ണികിടന്നു മരിക്കാന്‍ തയ്യാറാകാത്ത കാലപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകള്‍ ആത്മ 
പുരത്തില്‍നിന്ന്‌ വഹകളെ മോഷ്ടിക്കുക പതിവാണ്‌. 


കാലപുരത്തിലെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ആത്മപുരത്തിലെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വിളിച്ചു 
ചേര്‍ത്ത യോഗത്തില്‍ പങ്കെടുക്കുന്നില്ല. തങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശത്രുക്കളെ നിഷ്പ്ര 
യാസം തോല്പിക്കാന്‍ കഴിയുമെന്നാണ്‌ കാലപുരത്തിലെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ വിശ്വ 
സിച്ചിരുന്നത്‌. കാലപുരത്തില്‍ കലിമകള്‍ മുന്നേറുന്നുവെന്നു കേട്ടപ്പോള്‍ 


റ പിടി ച്ഥാക്കാഥിച്‌ 
ടാ 


ആത്മപുരത്തിലെ ഉറുമ്പുകളുടെ മനസ്സില്‍ ഭീതിപടര്‍ന്നു. ഗച്ഛയുവാക്കളും 
കാരണവരും സമയസന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ കണക്കാക്കാതെ ആലുകള്‍ക്കു ചുറ്റിലും 
കാവല്‍നിന്നു. 


പതിനഞ്ചാം ദിവസമാണ്‌ കലിമകള്‍ ആത്മപുരത്തിന്‌ അടുത്തെ 
ത്തിയെന്ന്‌ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ക്ക്‌ അറിയാനായത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ പുഴക്കയ്ക്കക്കരെ 
കലിമപടയെ കാണുന്നു. യുദ്ധത്തിന്‌ തയ്യാറായി നില്‍ക്കുന്ന കലിമകളെ 
കണ്ടപ്പോള്‍ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ആത്മവീര്യം പൂര്‍ണ്ണമായും തകര്‍ന്നു. എങ്കിലും 
സുഖഭോഗങ്ങളേയും മേധാവിത്തത്തേയും നിലനിര്‍ത്താന്‍വേണ്ടി അവര്‍ 
യുദ്ധംചെയ്യാന്‍ തയ്യാറായി. 


പ്രതിരോധത്തിനാണ്‌ ആത്മപുരത്തിലെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ഈന്നല്‍ നല്‍കു 
ന്നത്‌. പുഴകടന്നു വരുന്ന കലിമകളെ ഓരോരുത്തരും നേരിടാമെന്ന്‌ 
ഗച്ഛന്‍മാര്‍ തീരുമാനിച്ചു. എന്നാല്‍ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ നേരിടാനുള്ള മികവ്‌ 
ഗച്ഛന്‍മാരുടെ പഴഞ്ചന്‍ ആയുധത്തിന്‌ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ആയു 
ധത്തിന്‌ അധികദൂരം സഞ്ചരിക്കാനാവില്ല. കൂടാതെ ഗച്ഛന്‍മാരുടെ ആയുധം 
ഒരു ശ്ര്രുവിനെ മാത്രമാണ്‌ ആക്രമിക്കുക. 


കൊടും വേനലിനെ വകവെയ്ക്കാതെയാണ്‌ കലിമകള്‍ ആത്മ 
പുരത്തില്‍ എത്തുന്നത്‌. യുദ്ധസന്നദ്ധരായ അവര്‍ പുഴയുടെ നടുക്ക്‌ നിര 
യായി നിന്നു. പിന്നീട്‌ അവര്‍ താളത്തോടെ ഒന്നിച്ചു ശബ്ദിച്ചു. അതോടെ 
കലിമകളെല്ലാം രണ്ടുകാലില്‍ നിന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ കലിമകളെല്ലാം നീളന്‍ കുഴല്‍ 
ചുണ്ടോടടുപ്പിച്ചു പിടിച്ചു. അവര്‍ ശക്തമായി ഈതിയപ്പോള്‍ കറുത്ത പുക 
കുഴലില്‍നിന്ന്‌ പുറന്തള്ളിത്തുടങ്ങി. അത്‌ ഗച്ഛപ്പടയുടെ നേര്‍ക്കാണ്‌ വന്ന 
ത്‌. പുക്പ്രളയത്തില്‍ അകപ്പെട്ട ഗച്ഛന്‍മാര്‍ പൊടുന്നനെ അന്ധരായി തീര്‍ന്നു. 
വിജയം ഉറപ്പിച്ച കലിമകള്‍ അമിതമായ സന്തോഷത്തോടെയാണ്‌ ഗച്ഛന്‍മാരെ 
സമീപിക്കുന്നത്‌. നിസ്സഹായരായിനിന്ന ഗച്ഛന്‍മാരെ കലിമകള്‍ കൂട്ടത്തോടെ 
കൊന്നൊടുക്കി. പുകയേല്‍ക്കാത്ത പിന്‍നിരയിലെ ഗച്ഛന്‍മാര്‍ ജീവരക്ഷ 
യ്ക്കുവേണ്ടി ഓടി രക്ഷപ്പെടാന്‍ ശ്രമിച്ചു. അവരേയും കലിമകള്‍ പുകവല 
യത്തില്‍ അകപ്പെടുത്തി അന്ധരാക്കുകയും കൊല്ലുകയും ചെയ്തു. എങ്കിലും 
യുവാക്കളായ ഗച്ഛന്‍മാരില്‍ ചിലര്‍ ആത്മപുരത്തിലെ അരയാലിന്റെ ചുവ 
ട്ടിലെ മാളങ്ങളില്‍ പിന്തിരിഞ്ഞോടി എത്തി. 


ഗച്ഛന്‍മാരുടെ വന്‍പടയാണ്‌ കലിമകളെ എതിരിടാന്‍ വേണ്ടി പുറ 
പ്പെട്ടത്‌. ഇപ്പോള്‍ അവരുടെ എണ്ണം നന്നെ ചുരങ്ങിയിരിക്കുന്നു. 


ആലിലകളുടെ കൂട്ടില്‍നിന്ന്‌ ഇറങ്ങിവന്ന ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ ഗച്ഛ 
യുവാക്കളോടു പറഞ്ഞു: 


““ആയുധങ്ങള്‍ക്കൊണ്ട്‌ കീഴടക്കാന്‍ കഴിയാത്ത ശത്രുക്കളെ തന്ത്ര 
ങ്ങള്‍ക്കൊണ്ടാണ്‌ കീഴടക്കേണ്ടത്‌.?” 


തുടര്‍ന്ന്‌ ഓങ്കാരികളും ദേശക്കാരായ മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളും നിരമുറി 


ഉരച്ച്‌ 2018 _കാഠ്‌ 


യാതെ നടന്ന്‌ കലിമകളുടെ നേതാവിനെ കാണാന്‍ എത്തുന്നു. പച്ചക്കണ്ണു 
കളുള്ള കലിമകളെ കണ്ടപ്പോള്‍ത്തന്നെ ഓങ്കാരികളുടെ പ്രത്യാശകളെല്ലാം 
അവസാനിച്ചു. വംശരക്ഷയ്ക്കു തയ്യാറായ അവര്‍ മുന്‍കൂട്ടി നിശ്ചയിച്ചതു 
പ്രകാരം കലിമകളുടെ മുമ്പില്‍ താണുവണങ്ങി നിന്നു. ഓങ്കാരികാരണവര്‍ 
ഇഴഞ്ഞുനീങ്ങി കലിമകളുടെ നേതാവിന്റെ മുമ്പിലെത്തി. നേതാവിന്റെ കാലു 
കളില്‍ കെട്ടിപ്പിടിച്ച ഓങ്കാരികാരണവര്‍ പറഞ്ഞു. 


“ഞങ്ങള്‍ അടിമകള്‍ അങ്ങയുടെ ആജ്ഞകള്‍ കേള്‍ക്കാന്‍ കാത്തി 
രിക്കുകയാണ്‌. ഞങ്ങള്‍ അങ്ങേയ്ക്കുവേണ്ടി എന്തുംചെയ്യാന്‍ തയ്യാറാണ്‌. 
അങ്ങ്‌ ആജ്ഞാപിച്ചാലും.”” 

ഓങ്കാരികാരണവരുടെ വാക്കുകളെ കേട്ട്‌ ക്ഷോഭിച്ച കലിമകളുടെ 
നേതാവ്‌ പറഞ്ഞു: 


““ആജ്ഞാപിക്കാനും ആജ്ഞകളെ നടപ്പിലാക്കാനും കഴിവുള്ളവ 
രാണ്‌ കലിമകള്‍. ഞങ്ങള്‍ ആരുടേയും ഓദാര്യത്തിനുവേണ്ടി കാത്തു 
നില്‍ക്കാറില്ല. എങ്കിലും അനാവശ്യമായ കൂട്ടക്കൊലകളെ ഒഴിവാക്കാന്‍ 
ഞങ്ങളും ആഗ്രഹിക്കുന്നു. ഇനിമുതല്‍ കലിമകളുടെ നീതിയാണ്‌ ആത്മ 
പുരത്തിലും പരിസരത്തിലും നടപ്പിലാകുക. ഗച്ഛന്‍മാരുടേയും ഓങ്കാരിക 
ളുടേയും ഭരണം ഞങ്ങളുടെ വരവോടെ അവസാനിച്ചിരിക്കുന്നു.”” 


ഓങ്കാരികാരണവര്‍ വീണ്ടും നിലത്തുവീണ്‌ കലിമകളുടെ നേതാ 
വിന്റെ കാലുകളില്‍ നമസ്ക്കരിച്ചു. പിന്നീട്‌ ഓങ്കാരികാരണവര്‍ കലിമകളുടെ 
നേതാവിനോട്‌ ശബ്ദംതാഴ്ത്തി പറഞ്ഞു: 


“നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ നിലനിന്ന ഓങ്കാരി സാ്രമാജ്യത്തിന്റെ രഹസ്യം 
ഞാന്‍ പറഞ്ഞുതരാം. അങ്ങയുടെ മക്കളും തലമുറകളും സുഖസമൃദ്ധി 
യോടെ ജീവിക്കാനുള്ള രഹസ്യമാണ്‌ അത്‌. ആ രഹസ്യം മറ്റാരും അറിയരു 
ത്‌. അങ്ങുമാത്രം അറിഞ്ഞാല്‍ മതി.” 

പിന്നീട്‌ ഓങ്കാരികാരണവരും കലിമ നേതാവും രഹസ്യമായി 
സംസാരിച്ചു തുടങ്ങുന്നു. 

ഉഡ്ലുപശുക്കളേയും ഇമ്മമരത്തേയുംകുറിച്ച്‌ ഓങ്കാരികാരണവര്‍ കലി 
മനേതാവിനോട്‌ വിസ്തരിച്ച്‌ പറയുന്നു. തദ്ദേശവാസികളായ ഉറുമ്പുകളുടെ 
ജീവിതബോഗശത്തിന്റെ രഹസ്യത്തേയും ഓങ്കാരി കാരണവര്‍ വിവരിക്കുന്നു. 
അവരെല്ലാം വിധിവിശ്വാസത്തിന്റെ പിന്‍ബലത്തിലാണ്‌ ജീവിക്കുന്നത്‌. 
ജീവിതം വിധിയായതുകൊണ്ട്‌ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഫലം കിട്ടിയില്ലെങ്കിലും ദേശ 
ക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ പ്രതിഷേധിക്കാറില്ല. എല്ലാത്തരം അടിമത്തേയും വിധി 
വിശ്വാസവുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന അവര്‍ ഫലം പ്രതീക്ഷിക്കാതെ നിഷ്ക്കാ 
മത്തോടെ കര്‍മ്മംചെയ്യുന്നു. 


പൂര്‍വ്വജന്മത്തിലെ സുകൃതത്തിന്റെ രഹസ്യത്തേയും ഓങ്കാരികാര 
ണവര്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. പൂുര്‍വ്വജന്മങ്ങളും വരും ജന്മങ്ങളും കെട്ടിപ്പടുത്ത 


പി ച്ഥാകാഥ്വിച്‌ 
ടാ 


പൂര്‍വ്വികര്‍ ലക്ഷ്യമാക്കിയത്‌ വര്‍ത്തമാനകാലത്തെയാണ്‌. വ്യവസ്ഥിതിയെ 
മാറ്റങ്ങളില്ലാതെ നിലനിര്‍ത്താനുള്ള ആദ്ധ്യാത്മികത്ന്ത്രങ്ങളാണ്‌ അവര്‍ 
കണ്ടെത്തിയത്‌. കലിമകളുടെ വിശ്വാസത്തെ മറ്റ്‌ ഉറുമ്പുകളില്‍ അടിച്ചേല്പി 
ക്കുമ്പോള്‍ സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവുമായ മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകാം. 


മിക്ക ഗച്ഛന്‍മാരും കൊല്ലപ്പെട്ടതോടെ ഇനി കലിമകളാണ്‌ അധികാ 
രികളാകുക. കലിമ നേതാവിന്റെ ആജ്ഞകള്‍ അനുസരിച്ച്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ 
ഓങ്കാരികളും ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളും തയ്യാറാണെന്ന്‌ ഓങ്കാരി കാരണ 
വര്‍ അറിയിക്കുന്നു. നിലവിലുള്ള അവസ്ഥയെ അതേപടി നിലനിര്‍ത്തുമ്പോ 
ഴാണ്‌ കലിമകള്‍ക്ക്‌ സുഗമമായി ഭരിക്കാനാകുക. അല്ലെങ്കില്‍ ആത്മ 
പുരത്തിലും ചുറ്റുപാടിലും അധികാരികള്‍ക്ക്‌ അടിച്ചമര്‍ത്താനാവാത്ത കലാ 
പമാണുണ്ടാകുക. ഓങ്കാരികള്‍ ഉണ്ടാക്കിയ ഉറുമ്പുകള്‍ക്കിടയിലെ വിഭജന 
ക്രമങ്ങളെ ഒരിക്കലും തകര്‍ക്കരുത്‌. പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ തൊഴില്‍ വിഭജനമാ 
ണെന്ന്‌ ആര്‍ക്കും തോന്നാം. സത്യത്തില്‍ ഭരണ്രമത്തെ നിലനിര്‍ത്താനുള്ള, 
കുറച്ചുപേര്‍ക്ക്‌ തലമുറകളായി സുഖിച്ചുജീവിക്കാനുള്ള ത്രന്രമാണ്‌ അത്‌. 


ഇമ്മമരത്തിന്റെ നീരും ഉഡ്ലുപശുക്കളും ചിലര്‍ക്കുമാത്രം അവകാ 
ശപ്പെട്ടതാണെന്നും ഓങ്കാരികാരണവര്‍ പറഞ്ഞു. അവയെ ആവശ്യം അനു 
സരിച്ച്‌ കലിമകള്‍ക്ക്‌ നല്‍കാനും അവര്‍ തയ്യാറാണ്‌. 


ഓങ്കാരികാരണവരുടെ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളെ കലിമ നേതാവ്‌ കണ്ണടച്ച്‌ 
സ്വീകരിക്കുനന്നില്ല. കലിമ നേതാവ്‌ തന്റെ വിശ്വസ്തരുമായി നീണ്ട കൂടിയാ 
ലോചനകള്‍ നടത്തുന്നു. (പ്രാകൃതമായ കൈമാറ്റരീതികളാണ്‌ ആത്മ 
പുരത്തിലും പരിസരത്തുമുള്ളത്‌. ഇമ്മമരവും ഉഡ്ലുപശുക്കളുമാണ്‌ അവ 
രുടെ പ്രിയപ്പെട്ട ഭക്ഷണവിഭവങ്ങള്‍. അവ സമൂഹത്തിലെ ഉയര്‍ച്ചതാഴ്ച്ച 
കള്‍ അനുസരിച്ച്‌ വിതരണംചെയ്യുകയാണ്‌. പ്രാകൃതമായ അത്തരം വിതര 
ണ്രകമത്തെ കലിമകള്‍ക്ക്‌ അംഗീകരിക്കാനായില്ല. വസ്തുക്കളുടെ കൈമാ 
ററത്തിന്‌ ഇടനിലയായി നാണയത്തെയാണ്‌ കലിമകള്‍ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. 
പണ്ടുമുതല്‍ക്കുത്തന്നെ വസ്തുക്കളുടെ കൈമാറ്റത്തിന്‌ ലോഹനാണയ 
ങ്ങളെ കലിമകള്‍ നടപ്പിലാക്കിയിരുന്നു. കലിമകളുടെ കൂട്ടത്തിലെ ഏതോ 
പൂര്‍വ്വികനാണ്‌ ഭൂമിയ്ക്കുള്ളിലെ ആ അപൂര്‍വ്വലോഹത്തെ കണ്ടെത്തുന്ന 
ത്‌. ലോഹത്തിന്റെ വലുപ്പത്തിനും എണ്ണത്തിനും അനുസരിച്ച്‌ അവര്‍ വസ്തു 
ക്കള്‍ക്ക്‌ വില നിശ്ചയിക്കുകയും ചെയ്തു. 


ഓങ്കാരികള്‍ ആദ്യമായാണ്‌ നാണയത്തെക്കുറിച്ചറിയുന്നത്‌. ഓരോ 
വസ്തുവിന്റെയും വില നിലവാരത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ഇതുവരെ യാതൊരു 


അറിവുമില്ല. നാണയത്തെ കണ്ട്‌ അമ്പരന്നു നിന്ന ഓങ്കാരികാരണവരോട്‌ 
കലിമനേതാവു പറഞ്ഞു: 


“ഒരു ഉഡ്ലുപശുവിന്‌ നമ്മുടെ ഒരു നാണയമാണ്‌ വില. ഇമ്മമര 
ത്തിന്റെ നൂറ്‌ ഇലകള്‍ക്ക്‌ ഒരു നാണയം നല്‍കിയാല്‍ മതി. ഈ വില്പന്റരക 
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മങ്ങള്‍ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ മാത്രമാണ്‌ ബാധകമാകുക. അധികാരികളായ കലിമ 
കള്‍ക്ക്‌ എന്തും സൌജന്യമായി ലഭിക്കേണ്ടതാണ്‌.” 


ഓങ്കാരികാരണവര്‍ വിധേയത്വത്തോടെയാണ്‌ കലിമനേതാവിന്റെ 
വാക്കുകളെ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ ഓങ്കാരികാരണവര്‍ കലിമനേതാവി 
നേയും കൂട്ടരേയും സന്തോഷത്തോടെ ആത്മപുരത്തിലേക്ക്‌ എത്തിക്കുന്നു. 
ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ ഓങ്കാരികാരണവരുടെ വാക്കുകളെ അനുസരി 
ക്കുന്നു. അവര്‍ ആഹ്ലാദത്തോടെയാണ്‌ കലിമകളെ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. 


കലിമനേതാവും കൂട്ടരും ആത്മപുരത്തിലെ അരയാലുകളെ 
സന്ദര്‍ശിക്കുന്നു. അവര്‍ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളുടെ മാളങ്ങളേയും പരി 
ശോധിച്ചു. അവയൊന്നും കലിമകളെ ആകര്‍ഷിക്കുുന്നില്ല. കലിമ നേതാവും 
കൂട്ടരും വീണ്ടും മുമ്പോട്ടുനടന്നു. അവസാനം അവര്‍ ആത്മപുരം പാല 
ത്തിന്‌ അടുത്തുള്ള പാറക്കെട്ടുകളിലാണ്‌ എത്തുന്നത്‌. 

പാറക്കെട്ടുകളെ പരിശോധിച്ച കലിമനേതാവു പറഞ്ഞു: 


“നമുക്ക്‌ ഈ സ്ഥലം ഇഷ്ടപ്പെട്ടു. കലിമകള്‍ എപ്പോഴും പാറകള്‍ക്കു 
താഴെയാണ്‌ കൊട്ടാരം പണിയുക. നമ്മുടെ പടയാളികള്‍ക്ക്‌ കൊട്ടാരങ്ങളും 
മാളങ്ങളും പണിയാനറിയാം. ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകള്‍ കലിമകളുടെ 
ആജ്ഞ അനുസരിച്ച്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കേണ്ടതാണ്‌.”” 


പിറ്റേന്നുമുതല്‍ കലിമകള്‍ കൊട്ടാരം പണിതുതുടങ്ങുന്നു. ദേശക്കാ 
രായ ഉറുമ്പുകള്‍ ജീവഭയത്തോടെ കലിമകളുടെ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളെ അനുസ 
രിക്കുന്നു. പഠറക്കെട്ടിന്‌ അടിയില്‍ അതിവിശാലമായ കൊട്ടാരം അവര്‍ ഉണ്ടാ 
ക്കി. തുടര്‍ന്ന്‌ അനേകം മാളങ്ങളും അവര്‍ നിര്‍മ്മിക്കുന്നു. കൊട്ടാരത്തിലേ 
ക്കുള്ള കവാടം ഇടുങ്ങിയതാണ്‌. അതിനു പിന്നിലാണ്‌ വിശാലമായ മുറ്റം. 
അവിടെയാണ്‌ കലിമ പടയാളികള്‍ അഭ്യാസം നടത്തുന്നത്‌. പച്ചകണ്ണുകളു 
ളള കലിമ സുന്ദരികള്‍ ദേശക്കാരായ ഉറുമ്പുകളെ അവജ്ഞയോടെയാണ്‌ 
നോക്കുന്നത്‌. 


റ പി ഷ്ഥകാഥ്റില്‌ 


പാവം ഭൂമി 


ഇതൊരു ദുരന്തസ്ഥസ്വ. 
ഒടുവിലെ, പൂരണം 
ചെയ്യക്വെടേണ്ട ശൂന്യ- 
സ്ഥലരാരിയില്‍ 
ഉരുണ്ടുകളിക്കുന്ന 

കറുത്ത ബിന്ദുക്കള്‍ നമര്‍.. 
തികച്ചും ഏകാകികര്‍... 


നീണ്ട നിലവിളികളുടെ 
പിന്നാമ്പുറങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ 
ആരൊക്കെയോ ഓടിവരുന്നുണ്ട്‌... 
എന്തിന്‌ ? 

നമുക്കൊരിക്കലും ഒരു ചോദ്യവും 
പ്രസക്തമാകരുത്‌. 

ഉത്തരത്തില്‍ ഞാന്നുകിടന്നു 

നാം ആടിക്കൊണ്ടിരിക്കുക. 
ആദ്യത്തെ ചോദ്യം അവസാനവും 
അവസാനത്തെത്‌ ആദ്യവും 
മറക്കാന്‍ ശീലമാക്കുക...! 
എന്നിട്ടും അവശേഷിക്കുന്ന 

ഈ ചോദ്യം 
ദുരൂഹമാകുന്നതെന്തിന്‌ 

എന്ന മറുചോദ്യം 

നാം കൈവിടാതിരിക്കുക. 
എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍, 
അതിനെയാണല്ലോ നയള്‍ 
ജീവിതമെന്നൊക്കെ 

പേരു ചൊല്ലി വിളിച്ചുപോരുന്നതീ! 


അറിവുകളും ആശങ്കകളും 
നിരന്തരം നമ്മെ 


ആക്ഷേപിച്ചുകൊണേയിരിക്കുന്നു.. 


ആരും തുണയില്ലാത്ത 

പാവം ദൂമിയെകഷോലെ 
അജഞാതവിഹായസ്സില്‍ 
നമുടെ സ്വപ്നങ്ങളും 
വെറുതെ ഉരുണ്ടുകളിക്കുന്നു. 
ഉതിനിടെ, 

പൂജ്യത്തിനും ദുനോളത്തിനും 
വിലയുണ്ടെന്നു ചിലര്‍ 
കണ്ടുപിടിച്ചുകളഞ്ഞു! 


(കണ്ടുപിടിച്ചതു ഭാരതീയനാണെന്നും 


അല്ല, ചൈനാക്കാരനാണെന്നും 
ചരിത്രമെഴുത്തുകാര്‍ 
ഉരുണ്ടുകളിക്കുന്നു!) 

ഒന്നു മുതല്‍ 

ഒന്‍പതു വരെയുള്ളവയില്‍ 
ഒരക്കും 

കൂട്ടിനില്ലെങ്കില്‍ 
പൂജ്യത്തിനെന്തു വില? 
ദൂരോളത്തിനെന്തു വില? 

ഛേ! 

വീണ്ടു ചോദ്യം! 

ഈ ചോദ്യങ്ങളെ നാം 
സാകര്യപൂര്‍വ്വം വിട്ടുകളയുക! 
ഉത്തരങ്ങളില്‍ ഞാന്നുകിടന്നു 
നാം ആടിക്കൊണ്ടിരിക്കുക! 
അതു നമ്മുടെ കര്‍മ 
ധര്‍ധഥാദികളില്‍ 
ധനാഥമമാര്‍റ്റങ്ങളാക്കി 
ഭവിഷിച്ചെടുക്കുകയും വേണ്ടേ? 
ഹോ! 

വിങ്ങും ഈ നരിച്ച ചോദ്യം! 
നരിച്ചുകൊണിരിക്കുന്ന ദൂമി! 
പാവം ഭദൂമി!! 
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കവിത 


വാഗ്ദാനം 


ഒരു നിമിഷത്തെ അത്ഭുതക്കാഴ്ച്ച! 
മഴക്കാറുമൂടിയ മാനത്ത്‌ 

ഒരു കോണില്‍ 

ചൂടില്ലാത്ത പ്രകാശധാര 
സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലേക്കെന്നപോലെയുള്ള 
മേഘപ്പടവുകള്‍ 

ഓരോ കാല്‍വയ്പിലും 

നമ്മെ ഉയര്‍ത്തിക്കൊണ്ടു പോകുന്നവ 
വാതില്‍ തുറന്നുവെച്ച്‌ 
മാടിവിളിക്കുകയായിരുന്നു. 
അങ്ങോട്ടെത്തിയാല്‍ 

അനന്തമായ 

അനാദിയായ ആനന്ദമുണ്ടെന്ന്‌ 
വിളംബരം ചെയ്ത്‌ 

അരൂപിയായ കാവല്‍ക്കാരന്‍. 
ഓര്‍ത്തുനില്ക്കാന്‍ സമയമില്ലെന്നും 
ഓര്‍മ്മകളെ ഉപേക്ഷിക്കണമെന്നും 
ഒറ്റയ്ക്കു വരണമെന്നും 
ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌. 


ആ പ്രലോഭനത്തില്‍ മോഹിതയായി 
മുന്നോട്ടൊരടി വെച്ചപ്പോഴാണ്‌ 

നിന്റെ കൈ 

എന്റേതിനോടമര്‍ന്നത്‌. 

നിന്റെ കണ്ണിലേക്കൊന്നു നോക്കിയപ്പോള്‍ 
വേണ്ടെന്നു വെച്ചു. 

ആ യാത്ര. 


വക. ്ഥാകാഥിഷ്‌ 
ടാ 


കവിത 


നിറംമങ്ങില നര്‍കാഠ്ചകള്‍ശ 


കരുമാടി ബാലകൃഷ്ണന്‍ 


രാഷ്ട്രീയക്കാരുടെ 

സേവനത്തിന്റെ മികവിന്‌, 

കാലത്തെ മാറ്റിമറിക്കാനുതകുന്ന 
സാഹിത്യത്തിലെ മൌലിക്പ്രതിഭകള്‍ക്ക്‌ 
നിസ്വാര്‍ത്ഥസേവകരുടെ 
കാരുണ്യത്തിന്റെ കരസ്പര്‍ശത്തിന്‌; 
ദൈവമായി 
വാഴ്ത്തപ്പെടാനിരിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌; 
നീതിനിര്‍വ്വഹണത്തിന്റെ 
നിഷ്പക്ഷതയ്ക്ക്‌, 

ഏറ്റവുംകാലം വെറുതെ 
ഇരുന്നവനുപോലും 
അവാര്‍ഡുകൊടുത്തിട്ടും; 

പെണ്ണിന്റെ രക്തംകൊണ്ടും 
യുവത്വത്തിന്റെ ചുടുരക്തംകൊണ്ടും 
പട്ടിണിക്കാരന്റെ കണ്ണുനീരുകൊണ്ടും 
ദൈവം പിഴിഞ്ഞെടുത്ത 
രക്തനഷ്ടവുംകൊണ്ട്‌ 
ധൂമസമ്പന്നമായൊരു നാട്‌ 
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കവിത 


താമരഷച്ച 


' ബി.ജോസുകുട്ടി 


പള്ളിക്കുളത്തില്‍ 

താമര വിരിഞ്ഞതാദ്യം കണ്ടത്‌ 
ഓത്തുപഠിക്കാന്‍ വന്ന 
അഹമ്മദുകുട്ടി 

അവനത്‌ പറിച്ച്‌ 

അയിഷക്കുട്ടിക്കു കൊടുത്തു. 
ഉസ്താദലറിവിളിച്ചു 

ഇബിലീസുകളേ ഇബ്ടെ വാ.. 
അയിഷക്കുട്ടീടെ കയ്യില്‍നിന്നും 
ഉസ്താദ്‌ താമര വലിച്ചെറിഞ്ഞു 
തുടര്‍ന്ന്‌, ആയിരത്തൊന്നു രാവുകളുടെ 
കഥ പറയാന്‍ തുടങ്ങി 

കഥ മുഴുവന്‍ കേട്ടതും 

എറിയപ്പെട്ട താമരപ്പൂവായിരുന്നു. 
പ്രണയവും സ്‌നേഹവും കാരുണ്യവും 
നല്‍കിയ പച്ചപ്പില്‍ 

താമര ഹരിതാഭയണിഞ്ഞു. 
പച്ചത്താമരയിപ്പോള്‍ 

കോവിലിനും പടിപ്പുരയ്ക്കും പുറത്ത്‌. 
അങ്ങനെ പടിയടച്ച്‌ 

പിണ്ഡം വെയ്ക്കപ്പെട്ട 

നാട്ടിലെ ആദ്യത്തെ പൂവ്‌ 
താമരപ്പൂവായി. 


വക ചാക്മാഥിഷ്‌ 
നം ച 


ഇന്തയില്‍ എന്തുകൊണ്ട്‌ 


ര്രാപ്ത്രം വികസിച്ചില ? 


പ്രാചീന ഹൈന്ദവശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഒരുപാട്‌ അവകാശവാദ 
ങ്ങള്‍ ഉയര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന കാലമാണിത്‌.മുവായിരം കൊല്ലങ്ങള്‍ക്കു 
മുമ്പ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ പ്ലാസ്റ്റിക്ക്‌ സര്‍ജറി ഉണ്ടായിരുന്നു, മിസൈലുകള്‍ ഉണ്ടാ 
യിരുന്നു, വിമാനം ഉണ്ടായിരുന്നു, ആ വിമാനത്തെക്കുറിച്ച്‌ എഞ്ചിനിയറിംഗ്‌ 
വിദ്യാര്‍ത്ഥികളെ പഠിപ്പിക്കണം എന്നൊക്കെ പ്രധാനമന്ത്രിയും മന്ത്രിമാരും 
നിരന്തരം ജനങ്ങളോട്‌ പറഞ്ഞുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ഒരുപക്ഷെ, ഈ പശ്ചാ 
ത്തലത്തില്‍ ഇന്ത്യയില്‍ എന്തുകാണ്ട്‌ ശാസ്ത്രം വികസിച്ചില്ല എന്ന ചോദ്യം 
തന്നെ പരസ്പരവിരുദ്ധമായി തോന്നാന്‍ സാദ്ധ്യതയുണ്ട്‌. 


ഈ പ്രാചീന ഹൈന്ദവശാസ്ത്രങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള അവകാശവാദ 
ങ്ങളെ വാദത്തിനുവേണ്ടി നമുക്ക്‌ സമ്മതിക്കാം. അങ്ങിനെയെങ്കില്‍ ഇവ 
യുടെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ തത്ത്വങ്ങള്‍ ജഗ്വേദം തൊട്ടുള്ള ഏതെങ്കിലും 
കൃതികളില്‍ വിശദീകരിച്ചിട്ടുണ്ടോ എന്ന ചോദ്യമാണ്‌ എനിക്ക്‌ ഉന്നയിക്കാ 
നുള്ളത്‌. 

എന്താണ്‌ ശാസ്ത്രം എന്നു മനസ്സിലാക്കിക്കൊണ്ടു മാത്രമേ ഇന്ത്യ 
യില്‍ ശാസ്ത്രം ഉണ്ടായിരുന്നോ എന്ന ചോദ്യത്തിന്‌ ഉത്തരം പറയാന്‍ കഴി 
യുകയുള്ളു. പ്രാചീന കാലത്തുണ്ടായിരുന്ന മനുഷ്യന്റെ അറിവുകളെ ഈ 
ഇരുപത്തൊന്നാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ശാസ്ത്രം അഥവാ സയന്‍സ്‌ എന്ന്‌ വിശേ 
ഷിപ്പിക്കുന്നത്‌ ശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സൈദ്ധാന്തികമായ മനസ്സിലാക്ക 
ലിന്റെ അഭാവത്തെയാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. ശാസ്ത്രവും ടെക്നോളജിയും 
തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം മനസ്സിലാക്കാത്തതു കൊണ്ടാണ്‌ പ്രാചീന സമൂഹ 
ങ്ങളിലും ആളുകള്‍ ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌ ശാസ്ത്രമാണ്‌ എന്ന വളരെ 
തെറ്റായ ധാരണ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. 

ക്ലാസിക്കല്‍ നാഗരികതകളിലെല്ലാം മനുഷ്യന്‍ പല തരത്തിലുള്ള 
സാങ്കേതികമായ അറിവുകളും സംവിധാനങ്ങളും ഉപകരണങ്ങളും കണ്ടു 
പിടിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അവ ഉപയോഗിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അതിനും ദശലക്ഷക്കണക്കിനു വര്‍ഷ 
ങ്ങള്‍ക്കു മുമ്പ്‌ മനുഷ്യന്റെ പൂര്‍വ്വികര്‍ കാട്ടില്‍നിന്നു പുറത്തേക്കു വന്ന്‌ 
ആദ്യത്തെ കല്ലുപകരണം ഉണ്ടാക്കിയ നാള്‍ തൊട്ട്‌ മനുഷ്യപരിണാമത്തിന്റെ 
വിവിധ ഘട്ടങ്ങളിലെല്ലാം മനുഷ്യര്‍ കല്ലുകൊണ്ടും ലോഹങ്ങള്‍ കൊണ്ടും 
എല്ലുകൊണ്ടും തടികൊണ്ടുമൊക്കെ പലതരത്തിലുള്ള ഉപകരണങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 
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ക്കിയിരുന്നു. ഏതെങ്കിലും തരത്തിലുള്ള സാങ്കേതികമായ വിജ്ഞാനമോ 
ഉപകരണങ്ങളോ ഇല്ലാത്ത ഒരു ഗോത്രസമൂഹവും ചരിത്രത്തില്‍ ഉണ്ടായി 
ട്ടില്ല. തങ്ങള്‍ ജീവിക്കുന്ന ഭാതികപ്രകൃതിയുടെ ആത്യന്തികമായ തത്ത്വ 
ങ്ങള്‍ നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്യുകയെന്ന സൈദ്ധാന്തിക ലക്ഷ്യമായിരുന്നില്ല ഇത്ത 
രത്തിലുള്ള സാങ്കേതികമായ ഉപകരണങ്ങളുടെയും അറിവുകളുടെയും 
പിന്നില്‍ മനുഷ്യനെ പ്രേരിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌. ഇത്തരത്തിലുള്ള സാങ്കേതിക ഉപ 
കരണങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം ഒരു ജീവിവര്‍ഗ്ഗമെന്ന നിലയ്ക്ക്‌ 
ഹോമോസാപിയന്‍സിന്റെ അതിജീവനവും പ്രത്യുല്‍പാദനവും മാത്രമാണ്‌. 
പിരമിഡ്‌ പോലുള്ള പടുകൂറ്റന്‍ സംവിധാനങ്ങള്‍, ഗുഹാചിത്രങ്ങള്‍ എന്നി 
വയൊക്കെ ഉണ്ടാക്കാന്‍ മനുഷ്യനെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌ അവന്റെ അതിജീവന 
ത്തിന്റെയും പ്രത്യുല്‍പാദനത്തിന്റെയും പരിണാമപരമായ ആവശ്യം മാത്ര 
മായിരുന്നു. 


ശാസ്ത്രവും സാങ്കേതികവിദ്യയും' തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസത്തെക്കു 
റിച്ച്‌ മനസ്സിലാക്കാത്തതുകൊണ്ടാണ്‌ ചില സാങ്കേതിക ഉപകരണങ്ങളെയും 
സാങ്കേതിക അറിവുകളെയും ഉദാഹരണമായി എടുത്തുകൊണ്ട്‌ പ്രാചീന 
കാലത്ത്‌” ശാസ്ത്ര മുണ്ടായിരുന്നു, തങ്ങളുടെ പൂര്‍വ്വികര്‍ ശാസ്ത്രം 
പ്രാക്ടീസ്‌ ചെയ്തിരുന്നു എന്നൊക്കെ നമ്മുടെ രാഷ്ട്രീയനേതാക്കളും 
ശാസ്ത്രജ്ഞന്മാരായി അഭിനയിക്കുന്ന ആളുകളും പരസ്യമായി പറയുന്നത്‌. 
റോക്കറ്റ്‌ വിക്ഷേപിക്കുന്നതിനു മുമ്പ്‌ ഗണപതിപൂജ നടത്തുന്ന ഇന്ത്യയിലെ 
ഏറ്റവും വലിയ പ്രീമിയര്‍ സയന്‍സ്‌ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂഷനിലെ ആളുകളെയാണ്‌ 
ഞാന്‍ ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാരായി അഭിനയിക്കുന്നവര്‍ എന്നു പറഞ്ഞത്‌. 
റോക്കറ്റ്‌ അല്ലെങ്കില്‍ മിസൈല്‍ എന്നത്‌ ടെക്നോളജി കൊണ്ടുണ്ടാക്കുന്ന 
ഒരു ഉപകരണം മാത്രമാണ്‌. ഈ ഉപകരണത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനത്തിലും 
വിന്യാസത്തിലും വിക്ഷേപണത്തിലും വൈദഗ്ദ്ധ്യം നേടിയ ആളുകളെ 
നമുക്ക്‌ സയന്റിസ്റ്റ്‌ എന്നു വിളിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. ഒരുപക്ഷെ അവരെ എഞ്ചി 
നിയര്‍, ടെക്നീഷ്യന്‍, മെക്കാനിക്ക്‌ എന്നൊക്കെ പറയാം. ഒരു സ്കൂട്ടര്‍ നന്നാ 
ക്കുന്ന മെക്കാനിക്കും റോക്കറ്റ്‌ അല്ലെങ്കില്‍ മിസൈല്‍ നന്നാക്കുന്ന മെക്കാ 
നിക്കും തമ്മില്‍ മൌലികമായ അന്തരം ഇല്ല എന്നതാണ്‌ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം. ഒരു 
മിസൈല്‍ മെക്കാനിക്കിന്‌ ഇന്ത്യയുടെ രാഷ്ര്രപതി ആകാമെങ്കില്‍ ഒരു 
സ്കൂട്ടര്‍ മെക്കാനിക്കിനും അത്‌ ആകാവുന്നതാണ്‌. ശാസ്ത്രവും ടെക്നോ 
ഉജിയും തമ്മിലുള്ള വേര്‍തിരിവ്‌ മനസ്സിലാക്കിക്കഴിഞ്ഞാല്‍ പ്രാചീന കാല 
ഘട്ടത്തില്‍ ലോകത്ത്‌ ഒരു സമൂഹത്തിലും സൈദ്ധാന്തികമായ അര്‍ത്ഥത്തി 
ലുള്ള ശാസ്ത്രം ആവിര്‍ വിച്ചിരുന്നില്ല എന്നു ബോദ്ധ്യമാകും. 

ഒരു സമൂഹത്തില്‍, ഒരു ജനവിഭാഗത്തില്‍ ശാസ്ത്രത്തെ സാദ്ധ്യ 
മാക്കുന്നത്‌ എന്താണ്‌? ഒരു മനുഷ്യവിഭാഗം ശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തി 
ക്കണമെങ്കില്‍ അതിന്‌ സൈദ്ധാന്തികമായ ചില മുന്‍ ഉപാധികള്‍ ആവശ്യ 
മാണ്‌. 


പി ഷ്ാക്ാഥിഷ്‌ 
ട്‌ 


അതില്‍ ഒന്നാമത്തെ മുന്നുപാധി, മനുഷ്യന്റെ ബോധത്തില്‍ നിന്നും 
മനസ്സില്‍ നിന്നും സ്വതന്ത്രമായി ഈ ഭാതികപ്രപഞ്ചം നിലനില്‍ക്കുന്നു എന്ന 
താണ്‌. നമ്മുടെ ചിന്തയുടെയോ ഭാവനയുടെയോ പ്രവര്‍ത്തനത്തെ ആശ്ര 
യിച്ചല്ല ഭാതികപ്രപഞ്ചത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്പ്‌ എന്നര്‍ത്ഥം. 


രണ്ടാമത്തെ മുന്നുപാധി, ഭാതികപ്രപഞ്ചത്തിന്‌ ക്രമവും 
വ്യവസ്ഥയും ഉണ്ട്‌, അത്‌ നിയമബദ്ധമാണ്‌ എന്ന ധാരണയാണ്‌. 


മൂന്നാമത്തെ മുന്നുപാധി, ക്രമബദ്ധമായ ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ മനുഷ്യ 
ബുദ്ധിക്ക്‌ അഥവാ യുക്തിക്ക്‌ മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴിയും എന്നതാണ്‌. 


നാലാമത്തെ മുന്നുപാധി, മേല്‍പ്പറഞ്ഞ മൂന്നു സൈദ്ധാന്തിക 
പൂര്‍വ്വോപാധികളേക്കാള്‍ സുപ്രധാനമാണ്‌. സ്വത്വത്തെയും അപരസ്വത്വ 
ത്തെയും വേര്‍തിരിച്ചറിയാനുള്ള കഴിവ്‌, അതായത്‌ ഞാനും അതും ഒന്നല്ല 
എന്ന്‌ തിരിച്ചറിയാനുള്ള കഴിവാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ശാസ്ത്രത്തെ സാദ്ധ്യ 
മാക്കുന്നത്‌. നാഡീവ്യൂഹം വികസിച്ച ജീവികള്‍ക്കു മാത്രമല്ല, ഇമ്മ്യൂണ്‍ 
സംവിധാനമുള്ള ജീവജാലങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ഈ കഴിവുണ്ട്‌. ഇത്‌ ബോധപൂര്‍വ്വം 
വികസിപ്പിച്ച കഴിവല്ല. പരിണാമസിദ്ധമായ ഒരു കഴിവാണ്‌. നാഡീവ്യൂഹം 
വികസിച്ചതോടെ ഞാനും അതും തമ്മില്‍, നീയും ഞാനും തമ്മില്‍, ഞാനും 
ഭാതികവസ്തുവും തമ്മില്‍ ഉള്ള അന്തരത്തെ വേര്‍തിരിച്ചറിയാനുള്ള 
കഴിവിനെ ബോധപൂര്‍വ്വമായ ആത്മപ്രതിഫലനത്തിലൂടെ മനസ്സിലാക്കാനുള്ള 
ശേഷി വികസിക്കുമ്പോഴാണ്‌ മനുഷ്യന്‌ ഭാതികപ്രപഞ്ചത്തെക്കുറിച്ചും 
സാമൂഹികമായ ചുറ്റുപാടുകളെക്കുറിച്ചും വസ്തുനിഷ്ഠമായി ചിന്തിക്കാനും 
വിശദീകരിക്കാനും കഴിവുണ്ടാകുന്നത്‌. 


ഏതാണ്ട്‌ ബി.സി.1000 മുതലുള്ള പ്രാചീന ഇന്ത ്യയുടെ ധൈഷണിക 
ചരിത്രം പരിശോധിച്ച്‌ ഈ നാലു സൈദ്ധാന്തിക പൂര്‍വ്വോപാധികളില്‍ ഏതെ 
ങ്കിലും ഒന്ന്‌ ആവിഷ്കരിക്കപ്പെടുകയോ സാധുകരിക്കപ്പെടുകയോ ചെയ്തി 
ട്ടുണ്ടോ എന്ന്‌ ആലോചിക്കേണ്ടതാണ്‌. ഈ നാലു പൂര്‍വ്വോപാധികളുടെ 
അഭാവത്തില്‍ ശാസ്ര്രത്തിന്‌ വികസിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. പ്രാചീന ഇന്ത്യന്‍ 
സമൂഹത്തില്‍ ഈ നാല്‍ ഉപാധികളുടെയും പൂര്‍ണ്ണമായ അഭാവം നമുക്കു 
കാണാന്‍ കഴിയും. 


ഒന്നാമത്തേതായ, ഭാതിക ലോകത്തിന്റെ വസ്തുനിഷ്ഠമായ 
നിലനില്‍പ്പിനെ ഇന്ത്യന്‍ തത്ത്വചിന്ത എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെടുന്ന ഓപ 
നിഷദിക ചിന്ത ഒരിക്കലും അംഗീകരിച്ചിട്ടില്ല. ഭഭതികലോകവും സാമൂഹിക 
ജീവിതവുമെല്ലാം മനുഷ്യന്റെ അജ്ഞതയുടെ ഫലമായുണ്ടാകുന്ന മായാ 
സൃഷ്ടിയാണ്‌ എന്നാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ ധൈഷണിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ 
ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നവര്‍ പഠിപ്പിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ഭാതികലോകം മായയാണ്‌ എന്ന്‌ കരു 
തിയതിനാല്‍ അതിന്റെ ക്രമത്തെയോ വ്യവസ്ഥയെയോ അല്ലെങ്കില്‍ അതിന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തന നിയമങ്ങളെ ആവിഷ്ക്കരിക്കാനുള്ള സാദ്ധ യതകളെയോ കുറിച്ച്‌ 


ചര്‍ച്ചകളൊന്നും ഇന്ത്യയില്‍ ഉണ്ടായിട്ടില്ല. 
മര്‍ര്ച്ച്‌ 2018 _ക്ാഠ്‌ 


സ്വത്വവും അപരസ്വത്വവും തമ്മില്‍, ഞാനും ഞാനല്ലാത്തതും തമ്മി 
ലുള്ള വിഭജനത്തെ പൂര്‍ണ്ണമായും നിരുല്‍സാഹപ്പെടുത്തിയ, അങ്ങനെ 
യൊരു വിഭജനം തന്നെയില്ല എന്നു പഠിപ്പിച്ച ഒരു സമൂഹമാണ്‌ പ്രാചീന 
ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹം. ഉപനിഷത്തുകളിലെ മഹാവാക്യങ്ങള്‍ എന്ന പേരില്‍ 
പ്രസിദ്ധമായിട്ടുള്ളവയില്‍ ഒന്നാണ്‌ തത്ത്വമസി എന്ന വാക്യം. മനുഷ്യനു 
സാദ്ധ്യമാകുന്ന തത്ത്വചിന്തയുടെ മഹത്തായ വിളംബരം എന്നുപോലും ആ 
വാക്യം പ്രഘോഷിക്കപ്പെടുന്നു. അതു നീ ആകുന്നു. നീയും ഭാതികപ്രകൃ 
തിയും തമ്മില്‍ യാതൊരു അന്തരവും ഇല്ല എന്നര്‍ത്ഥം. നമ്മില്‍ നിന്ന്‌ വ്യത്യ 
സ്തമല്ലാത്ത ഒരു ഭാതികപ്രകൃതിയെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്ക്‌ ഒബ്ജക്റ്റിഫൈ 
ചെയ്യാന്‍ സാദ്ധ്യമാകാത്ത തരത്തിലുള്ള ഒരു ലോകബോധത്തെയും തത്ത്വ 
ചിന്താപരമായ രീതി സ്ര്പദായത്തെയുമാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ സമുഹം ഇന്ത്യന്‍ 
തത്ത്വചിന്ത എന്ന പേരില്‍ ഇവിടെ വികസിപ്പിച്ചത്‌. ഇങ്ങനെ വ്യക്തിയും 
വ്ൃക്തിയല്ലാത്തതും സ്വത്വവും സ്വത്വമല്ലാത്തതും തമ്മില്‍ വ്യത്യാസമില്ലാതെ 
വരുമ്പോള്‍ നമുക്കു പ്രകൃതിയെ ഒബ്ജക്റ്റിഫൈ ചെയ്യാന്‍ കഴിയില്ല. (്രകൃ 
തിയെ ഒബ്ജക്റ്റിഫൈ ചെയ്യാന്‍ കഴിയാത്തതുകൊണ്ടുതന്നെ ശാസ്ത്രാ 
ന്വേഷണത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടാന്‍ കഴിയുന്ന ഒരു കര്‍ത്തൃത്വത്തെ, അല്ലെങ്കില്‍ 
ഒരു ശാസ്ത്രജ്ഞന്റെ സ്വത്വബോധത്തിന്റെ രൂപീകരണത്തെ അത്‌ അസാ 
ദ്ധ്യമാക്കുന്നു. വിഷയിയും വിഷയവസ്തുവും തമ്മില്‍ അല്ലെങ്കില്‍ 
ജ്ഞാതാവും ജ്ഞാനത്തിനു വിഷയമായ വസ്തുവും തമ്മിലുള്ള മൌലിക 
മായ വൃത്യാസം അംഗീകരിക്കാത്ത ഒരു സമൂഹത്തിലും ശാസ്ത്രത്തിന്‌ 
രൂപംകൊള്ളാന്‍ സാദ്ധ്യമല്ല. നിലനില്‍ക്കുന്നുവെന്ന്‌ തോന്നുന്ന ഭാതികപ്ര 
കൃതിയുമായി തിരമാല സമുദ്രത്തില്‍ ലയിക്കുന്നതു പോലെ വിലയം 
പ്രാപിക്കണം എന്നതാണ്‌. ഇതില്‍ നിന്ന്‌ വ്യതിരിക്തമായ ഒരു ആലോചന 
പോലും കഴിഞ്ഞ രണ്ടായിരത്തിയഞ്ഞൂറു വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ ഇന്ത്യയില്‍ 
ഉണ്ടായിട്ടില്ല. ഉപനിഷത്തുകളില്‍ ആവിഷ്കരിക്കപ്പെട്ട ചിന്ത രൂഡമുലമായി 
വേദ്പ്രമാണം എന്ന നിലയില്‍ അപ്രമാദിത്വം നേടുകയും ഏകമാത്രമായ 
ഒരു പാതയായി മാറുകയും ചെയ്തു. കഴിഞ്ഞ രണ്ടായിരത്തിയഞ്ഞൂറു 
കൊല്ലത്തെ ഇന്ത്യന്‍ ധൈഷണിക ചരിത്രം എന്നത്‌ ബദല്‍ പാതകളെപ്പറ്റി 
യുള്ള ആലോചനകളെ മുഴുവന്‍ നശിപ്പിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഒരു നിശ്ചിത പാതാ 
ശ്രിതമായ, ഏക പാതയിലൂടെ മാത്രം രേഖീയമായി സഞ്ചരിച്ച ഒന്നാണ്‌. 


നവശിലായുഗത്തിനു മുമ്പുതന്നെയുള്ള പ്രാചീന ഗോത്രസമൂഹ 
ങ്ങളിലെല്ലാം തന്നെ മനുഷ്യന്റെ പ്രാഥമികമായ അതിജീവനത്തെ സാദ്ധ്യ 
മാക്കുന്ന ചില അറിവുകളും സാങ്കേതികമായ ഉപകരണങ്ങളും രൂപം 
കൊണ്ടിരുന്നു എന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. ഭാതികപ്രകൃതിയിലെ വസ്തു 
ക്കളെക്കുറിച്ചുള്ള അവരുടെ അറിവിനെ കോഗ്നിറ്റീവ്‌ സൈക്കോളജിസ്റ്റുകള്‍ 
നാടന്‍ ഫിസിക്സ്‌ എന്നാണ്‌ വിളിക്കുന്നത്‌. തനിക്കു ചുറ്റുമുള്ള ഗോദ്ര 
ത്തിലെ മനുഷ്യര്‍ എന്താണ്‌ ആലോചിക്കുന്നത്‌, അവരുടെ പെരുമാറ്റങ്ങള്‍ 
എന്താണ്‌ എന്നൊക്കെ മനസ്സിലാക്കുന്നതിനു സഹായിക്കുന്ന അവരുടെ 


മ പിടി ക്ഥക്ാലിഷ്‌ 
ട്‌ 


അറിവാണ്‌ ഫോക്ക്‌ സൈക്കോളജി. അതുപോലെ തന്നെ തങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇര 
യാക്കാവുന്നതും ഭക്ഷ്യയോഗ്യവുമായവ ഏതൊക്കെയാണ്‌, തങ്ങളെ ആക്ര 
മിക്കാന്‍ സാദ്ധ്ൃയതയുള്ളവ ഏതൊക്കെയാണ്‌ എന്നൊക്കെ മനസ്സിലാക്കു 
ന്നതാണ്‌ ഫോക്ക്‌ ബയോളജി. 


ഇതെല്ലാം തന്നെ മനുഷ്യന്റെ ബോധപൂര്‍വ്വമായ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 
ഫലമായി ആവിഷ്ക്കരിക്കപ്പെട്ടതല്ല. പരിണാമപരമായി രൂപംകൊണ്ട കഴി 
വുകളാണ്‌. പക്ഷെ, മനുഷ്യസമൂഹം പുരോഗമിച്ച്‌ വലിയ നാഗരികതകളും 
ഭരണകൂടങ്ങളും കച്ചവടവും വാണിജ്യവുമൊക്കെ ഉണ്ടായതോടുകൂടി പരി 
ണാമസിദ്ധമായ അറിവുകള്‍ കൊണ്ട്‌ അതിജീവനം സാദ്ധ്യമാകാത്ത ഒരു 
സാഹചര്യം വന്നു. ഇതിനെ പരിണാമപരമായ ഒരു നെല്ലിപ്പലക എന്നു പറ 
യാം. ഈ സാഹചര്യത്തെ മറികടക്കാന്‍ മനുഷ്യന്‍ നടത്തിയ കൂട്ടായ 
ആലോചനകളുടെയും പരിശ്രമങ്ങളുടെയും ഫലമായി രൂപംകൊണ്ട അല്ലെ 
ങ്കില്‍ അവര്‍ ബോധപൂര്‍വ്വം വികസിപ്പിച്ചെടുത്ത ഒരു കോഗ്ിിറ്റീവ്‌ ഉപകര 
ണമാണ്‌ യുക്തി എന്നത്‌. ഈ യുക്തിയെക്കുറിച്ച്‌ ചര്‍ച്ച ചെയ്യുമ്പോള്‍ 
നമുക്കു പലര്‍ക്കും ഒരു തെറ്റിദ്ധാരണയുണ്ട്‌-യുക്തി എന്നത്‌ എല്ലാ മനുഷ്യ 
രുടെയും ഉള്ളിലുള്ള ജന്മസിദ്ധമായ ഒരു കഴിവാണ്‌, ഈ കഴിവിനെ നാം 
ഉപയോഗിക്കുന്നില്ല, അതുകൊണ്ടാണ്‌ മതവും വിശ്വാസവുമൊക്കെ നമ്മില്‍ 
അധീശത്വം പുലര്‍ത്തുന്നത്‌ എന്നൊക്കെ. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ അരിസ്റ്റോട്ടിലിനു 
പോലും ഇക്കാര്യത്തില്‍ തെറ്റുപറ്റി-യുക്തിബോധമുള്ള മൃഗം എന്നു മനു 
ഷ്യനെ നിര്‍വ്വചിച്ചതിലൂുടെ. 

പരിണാമസിദ്ധമായ, പ്രകൃതിനിര്‍ദ്ധാരണത്തിലൂടെ രൂപംകൊണ്ട 
അറിവുകളെയും (പകൃതിനിര്‍ദ്ധാരണത്തിന്റെ ഫലമായല്ലാതെ മനുഷ്യന്‍ 
ബോധപൂര്‍വ്വം സാംസ്‌കാരിക പരിണാമത്തിന്റെ ഒരു നിശ്ചിത ഘട്ടത്തില്‍, 
ഒരു നിശ്ചിത സ്ഥലത്ത്‌ ആവിഷ്കരിക്കപ്പെട്ട ഒരു ശേഷിയെയും തമ്മില്‍ 
വേര്‍തിരിക്കാന്‍ കഴിയാതിരുന്നത്‌ മനുഷ്യയുക്തിയെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഏറ്റവും 
വലിയ തെറ്റിദ്ധാരണകള്‍ പരത്താന്‍ കാരണമായിട്ടുണ്ട്‌. പ്രത്യേകിച്ചും 
പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ജ്ഞാനോദയ കാലഘട്ടത്തില്‍ യുക്തിയുടെ പര 
മാധികാരത്തിനു വേണ്ടി വാദിച്ചിരുന്ന സൈദ്ധാന്തികരും തത്ത്വചിന്തകരും 
പോലും യുക്തിയെ വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌ മനുഷ്യന്റെ ഉള്ളില്‍ നില്‍ക്കുന്ന ഒരു 
(്രകാശമായാണ്‌; ഈ പ്രകാശത്തെ നാം പുറത്തേയ്ക്ക്‌ എടുക്കണം. 


വാസ്തവത്തില്‍ മനുഷ്യന്‍ ജന്മസിദ്ധമായി യുക്തിബോധമുള്ള 
മൃഗം അല്ല. നേരത്തേ പറഞ്ഞ ഫോക്ക്‌ ഫിസിക്സിന്റെയും ഫോക്ക്‌ ബയോ 
ളജിയുടെയും ഫോക്ക്‌ സൈക്കോളജിയുടെയും ഒക്കെ ഫലമായി നാം ഉപ 
യോഗിക്കുന്ന അറിവുകളെ യുക്തിബോധം എന്നു വിളിക്കാന്‍ പാടില്ല.ര 
ണ്ടായിരത്തിയഞ്ഞൂറു വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പ്‌ ഗ്രീസിലെ ഒരു വിഭാഗം ചിന്ത 
കര്‍ ബോധപൂര്‍വ്വമായ പരിശ്രമം കൊണ്ട്‌ ആവിഷ്കരിച്ച ഒരു സാംസ്‌കാ 
രിക ജ്ഞാനോപകരണമാണ്‌ യുക്തി. ഇത്‌ ജനിതക പരിണാമത്തിന്റെ ശേഷി 


പ്പാണ എന്ന ധാരണ നാം തിരുത്തേണ്ടതുണ്ട്‌. 
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ഒരു പ്രത്യേക കാഘഘട്ടത്തില്‍, ഒരു പ്രത്യേക സ്ഥലത്തു മാത്രം 
ആവിഷ്കരിക്കപ്പെട്ട ഒരു ജഞാനോപകരണമാണ്‌ യുക്തി. ഒന്ന്‌, രണ്ട്‌, മുന്ന്‌ 
എന്നിങ്ങനെയുള്ള സംഖ്യകള്‍ പരിണാമസിദ്ധമാണ്‌, ജന്മസിദ്ധമാണ്‌ എന്ന്‌ 
നാം ഒരിക്കലും പറയില്ല. എല്ലാ ജീവജാലങ്ങള്‍ക്കും ഒരു മിനിമം 
സംഖ്യാബോധം ഉണ്ടെങ്കില്‍ പ്പോലും ഈ സാംഖ്യാബോധത്തെ സുചിപ്പി 
ക്കാന്‍ ഒന്ന്‌, രണ്ട്‌, മുന്ന്‌ എന്നിങ്ങനെയുള്ള അക്കങ്ങള്‍ ഒരിക്കലും (്രകൃ 
തിയില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതല്ല. അതു മനുഷ്യന്റെ ബോധപൂര്‍വ്വമായ കണ്ടുപി 
ടുത്തമാണ്‌. അതുപോലെ, ത്രികോണം, സമചതുരം, വൃത്തം മുതലായ ജ്യാമി 
തീയ രൂപങ്ങള്‍ പ്രകൃതിയില്‍ ഉള്ളതല്ല. ഇതെല്ലാം തന്നെ പ്രകൃതിയെ മന 
സ്സിലാക്കുന്നതിനു വേണ്ടി ഒരു നിശ്ചിത കാലഘട്ടത്തില്‍, വളരെ അടുത്ത 
കാലത്ത്‌ മനുഷ്യന്‍ ആവിഷ്കരിച്ചതാണ്‌. 


രണ്ടായിരത്തിയഞ്ഞുറു വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പ്‌ ഗ്രീസ്‌ എന്ന ദ്വീപിലെ 
ഏതാനും ചിന്തകരും ഗണിതശാസ്ത്രജ്ഞരും കണ്ടുപിടിച്ച സാംസ്കാരി 
കമായ ഒരു ജഞാനോപകരണമാണ്‌ യുക്തി എന്ന്‌ അംഗീകരിക്കുന്ന പക്ഷം 
എന്തു കൊണ്ടാണ്‌ അങ്ങനെയൊരു യുക്തി ഇന്ത്യയില്‍ ഉണ്ടാകാതെ 
പോയത്‌ എന്നുകൂടി പറഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ ഈ ചര്‍ച്ച അവസാനിപ്പിക്കാം. 


സാമൂഹികവും ബൌദ്ധികവുമായ സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളായിരുന്നു ഗ്രീക്കു 
സമൂഹത്തെ യുക്തിയുടെ കണ്ടുപിടുത്തത്തിലേയ്ക്കു നയിച്ചത്‌. ഇന്ത്യയില്‍ 
അത്തരത്തിലുള്ള സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളൊന്നും ഉണ്ടായിട്ടില്ല. ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹം 
ദീര്‍ഘകാലം നിശ്ചലവും അവികസിതവുമായ ഒരു ഗ്രാമസമുഹമായിരുന്നു. 
ഉപജീവന നിലവാരത്തിലുള്ള സാമ്പത്തികക്രമമുള്ള ഒരു സമൂഹത്തിലും 
ജൈവേതരമായ ഒരു ജഞാനോപകരണത്തിന്റെ കണ്ടുപിടുത്തത്തെ സാദ്ധ്യ 
മാക്കുന്ന ബൌദ്ധിക സമ്മര്‍ദ്ദം ഉണ്ടായിട്ടില്ല. 


പ്രാചീന ഇന്ത്യയിലെ മനുഷ്യരുടെ മസ്തിഷ്കത്തിന്റെ പ്രത്യേകത 
കൂടി നാം മനസ്സിലാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. ലോകത്തിലെ ഏറ്റവും പ്രാചീനവും അവി 
കസിതവുമായ ഗോത്രസമുഹത്തിലെ മനുഷ്യരുടെയും ഇന്നു ജീവിക്കുന്ന 
നമ്മെപ്പോലുള്ള മനുഷ്യരുടെയും മസ്തിഷ്ക ഘടനയ്ക്ക്‌ അടിസ്ഥാ 
നപമായി വ്യത്യാസം ഇല്ല. എന്നാല്‍ ഈ മസ്തിഷ്കത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തിപര 
മായ സംരചന, ആന്തരിക ബന്ധങ്ങള്‍, സര്‍ക്യൂട്ട്‌സ്‌ എന്നിവയിലെല്ലാം 
വ്യത്യാസം ഉണ്ടാകാം. ഏതു തരത്തിലുള്ള ബൌദ്ധികോപകരണങ്ങളാണ്‌ 
ഒരു സമൂഹത്തിലെ ആളുകള്‍ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌, മസ്തിഷ്കത്തിന്റെ വിനി 
യോഗരീതി എങ്ങനെയാണ്‌ എന്നതിനെ ആശ്രയിച്ച്‌ എല്ലാ സമൂഹങ്ങളി 
ലെയും ജീവിച്ചിരിക്കുന്ന മനുഷ്യരുടെ മസ്തിഷ്കങ്ങളുടെ പ്രവൃത്തിപര 
മായ സംരചനയില്‍ വ്യത്യാസം ഉണ്ടാകാം. 


ബി.സി.ആയിരത്തിനോടടടുപ്പിച്ചാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ വേദങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 
യത്‌. ഇതിനെ ബരദ്ധിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന (ബ്രാഹ്മണരും 
ഒരു ചെറിയ വിഭാഗം ക്ഷത്രിയരും ഏതാണ്ട്‌ നൂറു തലമുറക്കാലം വാമൊഴി 


പിടി ദ്ഥകാാഥ്വിക്‌ 
ടട 


യിലൂടെ കൈമാറി നിലനിര്‍ത്തിവരുകയാണ്‌ ഉണ്ടായത്‌. മഹാഭാരതത്തില്‍ 
പറയുന്നുണ്ട്‌, വേദങ്ങള്‍ എഴുതുന്നവരെ കാത്തിരിക്കുന്നത്‌ നരകമാണ്‌ എന്ന്‌. 
വേദോപനിഷത്തുകള്‍ ലിഖിതരൂപത്തിലാക്കുന്നത്‌ മഹാപാപമാണ്‌ എന്ന്‌ 
ശക്തമായി വിശ്വസിച്ചിരുന്ന ഒരു സമൂഹത്തില്‍ വാമൊഴിയെ സാധ മാക്കുന്ന 
തരത്തിലുള്ള മസ്തിഷ്ക സംരചനയാണ്‌ രൂപപ്പെട്ടത്‌. ഇവിടെയാണ്‌ വാമൊ 
ഴിയും വരമൊഴിയും-ഭാഷണവും എഴുത്തും- തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം. 
എഴുത്ത്‌ എന്നത്‌ ശബ്ദത്തിന്റെ ദൃശ്യവല്‍ക്കരണമാണ്‌ എന്നാണ്‌ നാം പല 
പ്പോഴും വിചാരിക്കുന്നത്‌. സംസാരഭാഷയും ലിഖിതഭാഷയും രണ്ടുതരം 
ബോധത്തെയാണ്‌ സാദ്ധ്യമാക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ ഇന്ന്‌ കണ്ടെത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. നിര 
ക്ഷരമായ ഒരു സമൂഹത്തിലെ മനുഷ്യരുടെ മസ്തിഷ്ക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും 
മസ്തിഷ്കഘടനയും സാക്ഷരമായ സമൂഹത്തിലെ മനുഷ്യരുടെ മസ്തി 
ഷ്കത്തിന്റെ പ്രവൃത്തിപരമായ സംരചനയും തമ്മില്‍ മൌലികമായി വ്ൃത്യാ 
സമുണ്ട്‌ എന്ന്‌ ഇന്ന്‌ ശാസ്ത്രം സമ്മതിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

ഏതാണ്ട്‌ നൂറു തലമുറക്കാലം ഇന്ത്യയിലെ ബുദ്ധിജീവികള്‍ എന്നു 
പറയപ്പെടുന്ന ആളുകളുടെ മസ്തിഷ്കം വാമൊഴി പ്രധാനമായാണ്‌ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ അമൂര്‍ത്തചിന്തയും പ്രതീകാത്മ 
കചിന്തയും സാദ്ധ്യമാക്കുന്ന മസ്തിഷ്കത്തിന്റെ സംരചന, പ്രതേകിച്ചും 
(പീ ഫ്രോണ്ടല്‍ കോര്‍ട്ടെക്സ്‌ ഇന്ത്യയിലെ ബ്രാഹ്മണരില്‍ അവികസിതമാ 
യിരിക്കാന്‍ സാദ്ധ്യതയുണ്ട്‌ എന്നാണ്‌ ഞാന്‍ പറയുന്നത്‌. മസ്തിഷ്കം ഒരി 
ക്കലും ഫോസിലൈസ്‌ ചെയ്യപ്പടുന്നില്ല എന്നതിനാല്‍ ഇവരുടെ മസ്തിഷ്ക 
സംരചനയ്ക്ക്‌ ഏതു തരം വൈകല്യമാണ്‌ സംഭവിച്ചത്‌ എന്ന്‌ മനസ്സിലാ 
ക്കാന്‍ കഴിയില്ല. എന്നാല്‍ ഈ ബ്രാഹ്മണര്‍ സൃഷ്ടിച്ച ഉപനിഷത്തുകളെ 
വിശകലനം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ എങ്ങനെയാണ്‌ അവരുടെ മസ്തിഷ്കം മന്ദീ 
ഭവിച്ചത്‌, വികലമായിപ്പോയത്‌ എന്ന്‌ കണ്ടെത്താനാവും. 


ഇവരുടെ ധാരണാശേഷിയുടെ വളര്‍ച്ചയെ (ഠഇ്ബ്സ൦ം ഇന്‍) 
പരിശോധിക്കാം. ജീന്‍ പിയാഷെയെപ്പോലുള്ള ഡെവലപ്പമെന്റല്‍ സൈക്കോ 
ളജിസ്റ്റുകള്‍ കുട്ടികളുടെ ധാരണാശേഷിയുടെ വികാസത്തിന്റെ നാലു ഘട്ട 
ങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ജനിച്ചതുമുതല്‍ പതിനെട്ടുമാസം വരെയുള്ള 
ഇന്ദ്രിയചലനഘട്ടം (56ടഠ൦ണ൩0107 ടഒള6) ആണ്‌ ആദ്യത്തെ ഘട്ടം. മുലകു 
ടിക്കുന്ന ഈ പ്രായത്തിലെ കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ ഞാനും അമ്മയും, ഞാനും ഭതിക 
പ്രകൃതിയും, ഞാനും മുമ്പിലുള്ള കളിപ്പാട്ടങ്ങളും രണ്ടാണെന്ന്‌ ചിന്തിക്കാന്‍ 
കഴിയില്ല. ഈ ഘട്ടത്തെ അദ്ദേഹം വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌ അഹംക്രേനദ്രിതം 
(ളാ) എന്നാണ്‌. ഞാനാണ്‌ ലോകത്തിന്റെ ക്രേന്ദ്രം. ലോകം മുഴു 
വന്‍ ഞാനുമായി ഒരു വലിയ അനുസ്യൂതിയിലാണ്‌. ഒരു തരത്തിലും ലോക 
വുമായി ഒരു വിച്ഛിത്തിയെക്കുറിച്ച്‌ പതിനെട്ടുമാസം വരെ പ്രായമുള്ള കുട്ടി 
കള്‍ക്കു ചിന്തിക്കാനാവില്ല. അത്‌ ജനിതകപരമായ ഒരു പരിമിതിയാണ്‌. 


രണ്ടാമത്തെ ഘട്ടം രണ്ടുവയസ്സു മുതല്‍ നാലുവയസ്സു വരെയുള്ള 
(പീ-ഓപ്പറേഷണല്‍ ഘട്ടമാണ്‌. ഈ ഘട്ടത്തിലും കുട്ടികള്‍ വേര്‍തിരിച്ചറി 


൫ ൫) 
ഒര്‍രച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌ 


യാനുള്ള കഴിവ്‌ ആര്‍ജ്ജിച്ചു വരുന്നതേയുള്ളു. മൂന്നാമത്തെ ഘട്ടം 
കോണ്‍ക്രീറ്റ്‌ ഓപ്പറേഷണല്‍ ഘട്ടം. ഏതാണ്ട്‌ പതിനൊന്നു വയസ്സു 
വരെയുള്ള ഘട്ടമാണിത്‌. ഓരോ മനുഷ്യനും അവന്‍ ജീവിക്കുന്ന 
മൂര്‍ത്തമായ സാഹചര്യത്തെയും മൂര്‍ത്തമായ വസ്തുക്കളെയും മനസ്സിലാ 
ക്കാനുള്ള കഴിവ്‌ ആര്‍ജ്ജിക്കുന്നത്‌ ഈ ഘട്ടത്തിലാണ്‌. നാലാമത്തെ ഘട്ട 
മാണ്‌ ഫോര്‍മല്‍ ഓപ്പറേഷണല്‍ ഘട്ടം. ഇത്‌ പ്രന്തണ്ടു വയസ്സുമുതലാണ്‌ 
തുടങ്ങുന്നത്‌. താന്‍ നേരിട്ട്‌ കണ്ടിട്ടില്ലാത്തതും തന്റെ ആസന്ന സാഹചര്യ 
വുമായി ബന്ധപ്പെടാത്ത സാര്‍വ്വലാകിക പ്രസക്തിയുള്ളതുമായ അമൂര്‍ത്ത 
ചിന്തയെ സാദ്ധ്യമാക്കുന്ന യുക്തിയുടെയും അനുമാനത്തിന്റെയും ഘട്ടമാ 
ണിത്‌. ന 

ഈ നാലു ഘട്ടങ്ങളില്‍ ഒന്നാമത്തെ ഘട്ടത്തില്‍ത്തന്നെ ഇന്ത യില്‍ 
ബരദ്ധിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന (്ബാഹ്മണര്‍ നിശ്ചലരായി നില 


ത്തില്‍ സംസ്കൃതം മാത്രം സംസാരിക്കുന്ന പൂജാരികളുടേതായ ഒരു ഗ്രാമം 
ഉണ്ടെന്നാണ്‌ പറയുന്നത്‌. ഇവരുടെ മസ്തിഷ്കത്തെ ഏതെങ്കിലും ന്യൂറോ 
സയന്റിസ്റ്റുകള്‍ പഠന വിധേയമാക്കിയാല്‍ ഹൈന്ദവ മസ്തിഷ്കത്തിന്റെ 
തകരാറ്‌ എവിടെയാണ്‌, മനോവികാസത്തിന്‌ എങ്ങനെയാണ്‌ ക്ഷതം സംഭവി 
ച്ചത്‌ എന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴിയും. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഇന്ത്യന്‍ ശാസ്ത്രം 
വികസിക്കാതെ പോയത്‌ സാമൂഹികമായ പിന്നാക്കാവസ്ഥയുടെ മാത്രം കാര 
ണത്താലല്ല. ശാസ്ത്രം വികസിപ്പിക്കാന്‍ കഴിയുമായിരുന്ന ആളുകളുടെ 
മനോനിലയുടെ ഗുരുതരമായ തകരാറുതന്നെയാണ്‌. (എസ്സന്‍ഷ്യ 12 ല്‍ 
നടത്തിയ പ്രഭാഷണത്തില്‍ നിന്ന്‌ തയ്യാറാക്കിയ ലേഖനം) 


ു 


നം പ്‌ ല്വാക്ഥഥിച്ച്‌ 
നാല്‌ 


ചഅ്അന്മുഴഖുട വാഴക്കുല 
എതിര്‍വാഖനക്ക്കു വിധേഖമാകാഷട്ട കാവ്യം 


കെ.കെ.ശിവരാമന്‍ 


മലയാള ഭാഷ നിലനില്ക്കുന്ന കാലത്തോളം ജീവിക്കുന്ന ചുരുക്കം 
കവികളില്‍ ചങ്ങമ്പുഴ കൃഷ്ണപിള്ളയ്ക്കു സുപ്രധാനമായ സ്ഥാനമുണ്ട്‌ - 
കുമാരനാശാനെപ്പോലെ. ഈ കവിയുടെ ജീവിതകാലം പരിഗണിച്ചാല്‍; 
സൃഷ്ടികളുടെയും ആരാധകരുടെയും വൈപുല്യംകൊണ്ട്‌, ഒന്നാംസ്ഥാന 
ത്തിനു സമാന യോഗ്യത മറ്റാര്‍ക്കാണുള്ളത്‌? അക്ഷരജ്ഞാനമില്ലാത്തവ 
രുടെപോലും നാവിന്‍തുമ്പില്‍ മധുരമനോജ്ഞവും ലളിത സുന്ദരവും സംഗീ 
തസാന്ദ്രവുമായ ശീലുകള്‍ കുടിയിരുത്തിയ ഈ കവി നമ്മുടെ കാവ്യാരാമ 
ത്തില്‍ ഒരു നിത്യവസന്തം സൃഷ്ടിച്ചു. 

ചങ്ങമ്പുഴ എന്നു കേള്‍ക്കുമ്പോള്‍ പെട്ടെന്നു “രമണ” നാണു സഹൃ 
ദയരുടെ ഓര്‍മ്മയിലെത്തുക. മലയാളികളെ ഒന്നടങ്കം സാഹിത്യാസ്വാദന 
ത്തിന്റെ വിസ്മയലോകത്തിലേയ്ക്കു മാടിവിളിച്ച ആദ്യകാവ്യം. അവസാന 
ത്തെയും എന്നുകൂടി പറയാം. “മലയാളത്തില്‍ ഇങ്ങനെയും ഒരത്ഭുതമോ!” 
എന്നു പ്രൊഫ. ജോസഫ്‌ മുണ്ടശ്ശേരിയെ ആശ്ചര്യപ്പെടുത്തുമാറ്‌ അവിശ്വ 
സനീയമായ പ്രചാരം നേടിയ ഈ കൃതിയുടെ സവിശേഷതകള്‍ അക്കു 
മിട്ടു പറയാന്‍ പ്രയാസമാണ്‌. പല സുന്ദര ഘടകങ്ങളും ഒത്തുചേര്‍ന്നു ജനി 
പ്പിക്കുന്ന ഒരു മാസ്മരശക്തിയുടെ ഉപഹാരം. 

വര്‍ത്തമാന തലമുറയില്‍ നിത്യമെന്നോണം സംഭവിച്ചുകൊണ്ടിരി 
ക്കുന്ന ഒരു പ്രശ്നമാണല്ലോ “വാഴക്കുലയിലെ പ്രമേയം. ഇതു കൈകാര്യം 
ചെയ്തതില്‍ കവി അമ്പേ പരാജയപ്പെട്ടു എന്നാണു വിപ്ലവകാരികളെന്നും 
പുരോഗമനവാദികളെന്നും ഭാവിക്കുന്ന കൂട്ടരുടെ ആക്ഷേപം. 

കുടികിടപ്പുകാരനായ മലയന്‍ എന്ന പുലയന്‍ അയാളുടെ മാട 
ത്തിന്റെ മുറ്റത്ത്‌ ആശാഭരിതമായ ഒരു സല്‍ക്കര്‍മ്മം നടത്തി. ഒരു വാഴത്തൈ 
നട്ടു. അത്‌ അയാള്‍ക്കു മാത്രമല്ല, ആ കുടിലിലെ അരുമക്കിടാങ്ങളിലും വലിയ 
ഉത്സാഹവും കൊതിയുറുന്ന സ്വപ്നങ്ങളും വിരിയിച്ചു. മലയന്റെയും അയാ 
ളുടെ പിഞ്ചുപൈതങ്ങളുടെയും മനസ്സില്‍ തെളിഞ്ഞ സങ്കല്പങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം 
ആ ഞാലിപ്പൂവന്‍ വാഴത്തൈ വളര്‍ന്നു; കുലയും; വിളവെങ്ങി. പക്ഷേ അത്‌ 
ആ സാധു കുടുംബത്തിന്‌ സന്തോഷമല്ല, സന്താപമാണു സമ്മാനിച്ചത്‌. ആ 
വാഴക്കുല വെട്ടി ജന്മിയുടെ വീട്ടിലെത്തിക്കാന്‍ ജന്മിയുടെ കല്പന. അനു 
സരിക്കാതെ തരമുണ്ടോ? “കരയാതെ മക്കളേ; തമ്പുരാന്‍ കല്പിച്ചതല്ലേ!"” 
എന്നു പറഞ്ഞു പൈതങ്ങളെ സമാധാനപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിച്ചുകൊണ്ട്‌ ആ 
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സാധു പുലയന്‍ തമ്പുരാനു കാഴ്ചവയ്ക്കാനായി ആ വാഴക്കുല വെട്ടി. 
ജന്മിയുടെ ഈ നീതികേടിനും മനുഷ്ൃത്വമില്ലായ്മക്കും ഹൃദയഭേദകമായ 
ഈ അവസ്ഥയ്ക്കും എതിരെ തനിക്ക്‌ ഒന്നും പറയാനില്ലെന്നും പ്രസ്താവി 
ച്ചുകൊണ്ട്‌ കാവ്യം ഉപസംഹരിക്കുകയാണ്‌. 

കുടികിടപ്പുകാരന്റെ അദ്ധ്വാനത്തിനു യാതൊരു വിലയും കല്പി 
ക്കാതെ അതു മുഴുവന്‍ കവര്‍ന്നെടുക്കുന്ന ജന്മിത്തത്തിന്റെ അഹന്തയ്ക്കു 
മുന്നില്‍ കവി നിര്‍വികാരനായ -- നിസ്സംഗനായ -- കാഴ്ചക്കാരനായി 
നില്ക്കുന്നു എന്നത്‌ തലതിരിഞ്ഞ വായനയില്‍ നിന്നുണ്ടായ തോന്നലാണ്‌. 
അതല്ലെങ്കില്‍ കരുതിക്കൂട്ടി മെനഞ്ഞെടുത്ത ആരോപണം. 

വിത്തനാഥന്റെ ബേബിക്കു പാലും 

നിര്‍ദ്ധനച്ചെറുക്കന്നുമിനീരും 

ഈശ്വരേഛയല്ലാകിലമ്മട്ടു-- 

ളീശ്വനെച്ചവിട്ടീടുക നിങ്ങള്‍ 

എന്നു പ്രഖ്യാപിച്ച കവിയെ ഭീരുവെന്നും പലായനവാദിയെന്നും 
പഴിക്കുന്നതില്‍ കുടിപ്പകയുടെ മുറുമുറുപ്പല്ലേ പ്രതിധ്വനിക്കുന്നത്‌? നിലവി 
ലുള്ള വ്യവസ്ഥിതിയിലെ ജീര്‍ണ്ണതകളും പ്രതിലോമാവസ്ഥയും മറ്റും, പരി 
വര്‍ത്തനത്തിനു പ്രേരണയേകുംവിധം കൈകാര്യം ചെയ്യുക എന്നതു മാത്ര 
മാണ്‌ കലാകാരന്റെ ദൌത്യം. പുരോഗതിയിലേക്കുള്ള പരിവര്‍ത്തനം ഉണ്ടാ 
കണമെങ്കില്‍ അതിനുള്ള ബോധവും ആവേശവും സമൂഹത്തില്‍ ഉണ്ടാക 
ണം. കവിയുടെ ഉദ്ബോധനമോ ആഹ്വാനമോകൊണ്ട്‌ ഇങ്ങനെയൊരു 
അവസ്ഥ ഉണ്ടാകില്ല. അവകാശത്തെക്കുറിച്ചു ബോധമില്ലായ്മകൊണ്ടോ 
അതു നേടിയെടുക്കാനുള്ള തന്റേടമില്ലായ്മകൊണ്ടോ മനുഷ്യന്‍ ചൂഷണ 
ത്തിനു വിധേയനായ അവസ്ഥ കാണുമ്പോള്‍ അതു പരിഹരിക്കേണ്ടതാ 
ണെന്ന വിചാരവും അതു സാദ്ധ്യമാക്കാനുള്ള ഉപായവും മനുഷ്യസ്നേ 
ഹികള്‍ കാണിച്ചുകൊടുക്കുന്നു. ഇവിടെ കവിയും ആ കര്‍ത്തവ്യമാണു നിറ 
വേറ്റിയിരിക്കുന്നത്‌. തല്‍ക്കാലം ജന്മിയുടെ ആ നീതിക്കും ചൂഷണത്തിനും 
വിധേയനാകാതെ മലയപ്പുലയന്മാരെപ്പോലുള്ളവര്‍ക്ക്‌ തരമില്ലെങ്കിലും ഇവ 
രുടെ ഭാവിതലമുറ ഈ അനീതികള്‍ക്കു പകരംവീട്ടുമെന്ന കവി പ്രത്യാശ 
പ്രകടിപ്പിക്കുന്നത്‌ ഒരു പ്രവചനം തന്നെയാണ്‌. അതു പാഴായതുമില്ല. 

ജന്മിയുടെ ആജ്ഞാനുസരണം അയാള്‍ക്കു വാഴക്കുല കാഴ്ചവ 
യ്ക്കാന്‍ മലയപ്പുലയന്‍ ഒരുമ്പെടുന്ന ദൈന്യസ്ഥിതി ഓര്‍ക്കു മ്പോള്‍ 
പില്‍ക്കാലത്തെ ഒരു ചരിത്ര സംഭവം മനസ്സില്‍ തെളിയുന്നു. രണ്ടാംലോക 
മഹായുദ്ധത്തിനുശേഷം ലോകമെമ്പാടും ആശം പരത്തിയ ഒരു സംഭവ 
മാണല്ലോ വിയറ്റ്നാം യുദ്ധം. അമേരിക്കന്‍ യുദ്ധവിമാനങ്ങള്‍ വിയറ്റ്നാമില്‍ 
നടത്തിക്കൊണ്ടിരുന്ന ബോംബു പ്രയോഗത്തിനെതിരെ പല രാഷ്ട്രങ്ങളും 
ലോകനേതാക്കളും നടത്തിയ അഭ്യര്‍ത്ഥനകള്‍ക്ക്‌ ഒരു ഫലവും ഉണ്ടായില്ല. 
എന്നാല്‍ ഒരു അമേരിക്കന്‍ പ്രതത്തില്‍ വന്ന ഒരു ചിത്രം മണിക്കൂറു 


വക കാഥിക 
ടട 


കള്‍ക്കകം ആ യുദ്ധത്തിന്‌ അറുതിവരുത്തി, അമേരിക്കയുടെ ബോംബുര്ര 
യോഗത്തില്‍ പൊള്ളലേറ്റ മുന്നുനാലു വയസ്സുള്ള, നഗ്നയായ, ഒരു വിയറ്റ്നാം 
പെണ്‍കുട്ടി പ്രാണരക്ഷയ്ക്കായി കരഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ ഓടുന്നതിന്റെ ദൃശ മാണ്‌ 
പ്രതത്തില്‍ കണ്ടത്‌. അത്‌ ആ രാജ്യമാകെ രോഷാഗ്നി പടര്‍ത്തി. അമേരി 
ക്കല്‍ ഭരണകൂടത്തിന്റെ ധാര്‍ഷ്ട്യം ചാമ്പലായി, വിയറ്റ്നാം യുദ്ധം പൊടു 
ന്നനെ അവസാനിച്ചു. ഒരു ചിത്രത്തിന്‌ ഇത്രയും സാദ്ധ്യതയുണ്ടെങ്കില്‍ പ്രശ 
സ്തനായ ഒരു കവി ചിത്രീകരിച്ച മലയപ്പുലയന്റെ ദൈന്യം വ്യവസ്ഥിതി 
മാറ്റം എന്ന പരിവര്‍ത്തനത്തിനുള്ള പ്രേരണ ജനിപ്പിക്കില്ലേ? രാഷ്ട്രീയ പാര്‍ട്ടി 
കള്‍ വിഭാവനം ചെയ്യുന്ന സായുധ വിപ്ലവം എന്ന വായ്ത്താരി വിപ്പവമല്ല 
ഒരു കവിയില്‍ നിന്ന്‌ ഉണ്ടാകേണ്ടത്‌. അത്തരം വിപ്ലവം മുഴക്കല്‍ മനുഷ്യമ 
നസ്സില്‍ ഏശുകയുമില്ല. 


പ്രപഞ്ചവും ഈശ്വരനും 


എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


ഉര്വരന്‍, 
പ്രപഞ്ചം, 
ഥ്‌ പ 
വേദങ്ങള്‍, 
നി: നും ഉപനിഷത്തുകര്‍, 
ഭാതികവാദം, 
എം.വി.ഹരിലാസന്‍ പുരാവൃത്തങ്ങള്‍, 
ചരിത്രം, 
വർണ്ണവ്യവസ്ഥ 
എന്നിവയെക്കുറി 
ച്ചുള്ള ഭാരതീയ 
കാഴ്ചഷാടുകളെ 
ത) ആഴത്തില്‍ 
5 വിശകലനം 
ചെയ്യുന്ന മാലിക 
പഠനങ്ങളുടെ 
സമാഹാരം. 


ഉദിരച്ച്‌ 2018 10% ക്ട 
ടി. 


ശാസ്ത്രവും തത്ത്വശാസ്ത്രവും 


ആധുനികശാസ്ത്ര സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഗാഡ്ദമായ തത്ത്വശാസ്ത്ര 
(പാധാന്യം ഉണ്ടെന്ന കാര്യം നിസ്സംശയമാണ്‌; ശാസ്ത്രവും തത്ത്വശാ 
സ്ത്രവും തമ്മിലുള്ള പഴയ തൊഴില്‍ വിഭജനത്തെ അത്‌ അസ്വീകാര്യമാ 
ക്കുകയാണ്‌. ശാസ്ത്രം പഴയ അതിര്‍ത്തിരേഖയെ മറികടന്നുകൊണ്ടിരി 
ക്കുന്നു. ര്രകൃതിരഹസ്യങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ ആഴത്തിലാഴത്തില്‍ ചുഴ്ന്നിറങ്ങി 
ക്കൊണ്ട്‌ ശാസ്ര്രം പല പ്രശ്‌നങ്ങളെയും അഭിമുഖീകരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മുന്പ്‌ ഈ 
പ്രശ്നങ്ങളുടെ പരിഹാരം തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിനായിരുന്നു വിട്ടുകൊടുത്തി 
രുന്നത്‌. പരമ്പരാഗതമായി ““അതിഭാതിക്‌” മണ്ഡലം എന്നു കരുതപ്പെട്ടിരുന്ന 
മേഖലയിലേയ്ക്ക്‌ ശാസ്തര്രീയാന്വേഷണം മുന്നേറിയിട്ടുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, 
കഴിഞ്ഞ ഒന്നരനുറ്റാണ്ടുകാലത്തെ ശാസ്ത്രവികാസത്തിന്റെ ദാര്‍ശനിക സൂച 
നകളെ ഭാതികശാസ്രത്രത്തിന്റെ പുതിയ കണ്ടെത്തലുകള്‍ തിരസ്കരിക്കു 
ന്നു എന്ന വാദത്തിന്‌ ഉപോദ്ബലകമായ യാതൊരു തെളിവും ഇല്ല. 


ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാരുടെ വ്യക്തിപരമായ ദാര്‍ശനിക അഭ്യൂഹങ്ങള്‍ 
ആധുനിക ശാസ്ത്രസിദ്ധാന്തങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ രൂപംകൊണ്ടതല്ല എന്ന്‌ അവയെ 
വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിച്ചാല്‍ മനസ്സിലാകും. ഏതെങ്കിലും ശാസ്ത്ര 
ജ്ഞന്റെ വ്യക്തിപരമായ അഭിപ്രായമല്ല നിര്‍ണ്ണായക ഘടകം; പൊതുവായ 
ശാസ്ത്രീയ ഗവേഷണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ രൂപംകൊള്ളുന്ന സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ 
താര്‍ക്കികമായ സൂചനകളാണ്‌. നിരീക്ഷണ പരീക്ഷണങ്ങളിലൂടെ സമാഹ 
രിച്ച, നിരന്തരമായി പരിശോധിച്ച്‌ ഉറപ്പുവരുത്തിയ വസ്തുതകളുടെ ആകെ 
ത്തുകയാണ്‌ ന്യായയുക്തമായ ദാര്‍ശനിക നിഗമനങ്ങളുടെ അടിത്തറ. 


പ്രമാണത്തോടുള്ള അവഗണനയാണ്‌ ശാസ്(്രാന്വേഷണത്തിന്റെ 
ഒരു പ്രധാന സവിശേഷത. തങ്ങളുടെ സാംസ്‌കാരിക പശ്ചാത്തലത്തില്‍നിന്ന്‌ 
ഉരുവംകൊള്ളുന്ന ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാരുടെ ദാര്‍ശനികവീക്ഷണങ്ങളെ, അവ 
ശാസ്ര്രീയാന്വേഷണത്തിന്റെ പൊതു പ്രവണതയ്ക്ക്‌ എതിരായി നീങ്ങു 
മ്പോള്‍, വ്യക്തിപരമായ പക്ഷപാതങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ അവഗണിക്കണം. 
യാഥാസ്ഥിതിക മന:ശാസ്ത്രത്തിന്റെ അവസാനത്തെ - അങ്ങനെ പറയാ 
മെങ്കില്‍ - പ്രതിനിധിയാണ്‌ മക്ഡുഗല്‍. എന്നിരുന്നാലും, “ആധുനിക ഭാതി 
കവാദവും ആകസ്മിക പരിണാമവും” എന്ന തന്റെ പ്രശസ്തമായ ഗ്രന്ഥ 
ത്തില്‍ അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു: “ഒരു ന്യൂട്ടനോ ഒരു പപ്പിനോ ഒരു ലോഡ്ജോ 
തന്റെ മതപരവും ധാര്‍മ്മികവുമായ ബോദ്ധ്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ആകര്‍ഷകമായി 
നമ്മോടു പറഞ്ഞേക്കാം. എന്നാല്‍, ഈ ബോദ്ധ്യങ്ങള്‍ തന്റെ ഭാതികഗവേ 
ഷണത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന നിഗമനങ്ങള്‍ അല്ല." 


പി ചകാഥവിഷ്‌ 
ര. 


ന്യൂട്ടന്‍ ദൈവത്തിന്റെ വിശേഷഗുണങ്ങളെയെല്ലാം അപഹരിച്ച്‌ മത 
ത്തിന്റെ അടിത്തറ തോണ്ടി എന്ന്‌ ലെബനിസ്‌ പരാതിപ്പെട്ടു. എന്നിരുന്നാ 
ലും, ദൈവശാസ്ത്രപരമായ മുന്‍വിധികളില്‍ ആണ്ടുമുങ്ങിയ കടുത്ത മത 
വിശ്വാസിയായ ഒരു മനുഷ്യനായിരുന്നു ന്യൂട്ടന്‍. തന്റെ വാര്‍ദ്ധക്യകാലത്ത്‌ 
അദ്ദേഹം നിസ്സാരമായ ചില ദൈവശാസ്ത്ര പ്രബന്ധങ്ങള്‍ രചിച്ചിരുന്നു. 
ശാസ്ത്രജ്ഞാനത്തിന്റെ ദാര്‍ശനിക അര്‍ത്ഥത്തെയും വ്യക്തികളായ ശാസ്ത്ര 
ജ്ഞന്‍മാരുടെ അഭിപ്രായങ്ങളെയും വേര്‍തിരിച്ചു കൊണ്ട്‌ പ്രൊഫസര്‍ 
ഹൈമന്‍ ലെവി എഴുതുന്നു: “വികൃതമായ ഈ മനുഷ്യസങ്കല്പങ്ങ 
ളില്‍നിന്നു മോചിതമാകാന്‍ ശാസ്ത്രപ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ നിരവധി നൂറ്റാണ്ടു 
കള്‍ വേണ്ടിവന്നു. കഷ്ടമെന്നു പറയട്ടെ, ഈ വിമോചനം ഇനിയും പൂര്‍ണ്ണ 
മായിട്ടില്ല എന്നത്‌ പല ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാരുടെയും എഴുത്തുകള്‍ ചൂണ്ടിക്കാ 
ണിക്കുന്നുണ്ട്‌. പക്ഷെ, ഒരു പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വക്താവാകാന്‍ ഒരു 
വ്യക്തിക്കും കഴിയില്ല. താന്‍ ഭാഗമായിട്ടുള്ള പ്രസ്ഥാനത്തെ അപൂര്‍ണ്ണമാ 
യെങ്കിലും പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്ന കണ്ണാടിയാണ്‌ ഓരോരുത്തരും. എന്നാല്‍, 
സ്വയം മോചിതനാകാന്‍ കഴിയാത്ത തന്റെ തന്നെ ചരിത്രത്താല്‍ നിറംപിടി 
പ്പിക്കപ്പെട്ടതും വികലമായതുമായ പ്രതിബിംബമായിരിക്കും അത്‌. പ്രസ്ഥാനം 
മനുഷ്യനെ അതിശയിക്കുന്നു. അവന്‍ തന്റെ തന്നെ ആശയക്കുഴപ്പത്തിന്റെ 
അടിസ്ഥാനത്തില്‍ സ്വകാര്യവും വ്യക്തിപരവുമായ മുന്‍വിധികളെ അതി 
നുമേല്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്നു. ഒരു പ്രതിഭാശാലിക്കു മാത്രമേ പ്രസ്ഥാനത്തേ 
ക്കാള്‍ വലുതാകാന്‍ കഴിയു. അത്തരമൊരു പ്രതിഭാശാലിയാകട്ടെ അപൂര്‍വ്വ 
മായ സംഭവവും.” (11൦ 1ബസണ്ടം വ്‌ ൭ബ൦9. 


തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്‌ സ്വയംഭരണപരമായ അസ്തിത്വം ഉണ്ട്‌ എന്ന 
അവകാശവാദത്തെ ചോദ്യംചെയ്യുന്നു എന്നതാണ്‌ ആധുനികശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെ ദാര്‍ശ നിക്രപാധാന്യം. പ്രപഞ്ചഘടനാപരവും സത്താമീ 
മാംസാപരവും ജ്ഞാനമീമാംസാപരവുമായ ദാര്‍ശനികദപ്രശ്നങ്ങളെ 
ശാസ്ത്രജ്ഞാനത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തില്‍ മാത്രമേ പടിപടിയായി പരിഹരിക്കാ 
നാവു. മുമ്പെന്നത്തേക്കാളും ഇന്ന്‌ ആ വെളിച്ചം കൂടുതല്‍ തിളങ്ങുന്നുണ്ട്‌. 
“പരമാണുവും പ്രപഞ്ചവും” എന്ന തന്റെ ഗ്രന്ഥത്തില്‍ പ്രൊഫസര്‍ ഹാന്‍സ്‌ 
റീഹന്‍ബാഹ്‌ എഴുതുന്നു: “ഭാതിക ഗവേഷണത്തിന്റെ ആധുനികരീതിക 
ളുടെ സവിശേഷസ്വഭാവം ദാര്‍ശനികതയില്‍നിന്ന്‌ ഭാതികതയിലേയ്ക്കുള്ള 
പ്രവണതയില്‍ വ്യക്തമായി പ്രകടിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്ര, ഒരുപക്ഷെ മറ്റെവിടെയും 
കാണില്ല; ഭാതികശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ ഒരു ദാര്‍ശനികനായി മാറിയിട്ടുണ്ട്‌. എന്തെ 
ന്നാല്‍, പുതിയതും അജ്ഞാതവുമായ ഭൂപ്രദേശങ്ങളെ കീഴടക്കുന്നതിന്‌ 
മുമ്പായി തന്റെ സിദ്ധാന്തങ്ങളെ വികസിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ വേലിക്കെട്ടുകളെ 
അയാള്‍ക്ക്‌ തകര്‍ക്കേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു.?” 


അസ്തിത്വത്തെ സമഗ്രമായി വിശദീകരിക്കുക എന്നതാണ്‌ തത്ത്വ 
ശാസ്ര്രത്തിന്റെ ധര്‍മ്മം. അസ്തിത്വത്തിന്റെ വിശദീകരണത്തിന്‌ അസ്തി 
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ത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അറിവ്‌ ആവശ്യമാണ്‌. അസ്തിത്വത്തിന്റെ വിവിധ തല 
ങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള അറിവ്‌ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ വിവിധ ശാഖകള്‍ ശേഖരിക്കു 
ന്നു. മുഴുവന്‍ ശാസ്ര്തജ്ഞാനത്തെയും പ്രകൃതിയെയും ജീവിത 
ത്തെയുംകുറിച്ചുള്ള ഒരു സമഗ്രമായ സിദ്ധാന്തത്തിലേയ്ക്ക്‌ സമമ്പയിപ്പിക്കുക 
എന്നതാണ്‌ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ ധര്‍മ്മം. ശാസ്ത്രത്തിന്റെ ധര്‍മ്മം വിവ 
രിക്കലാണ്‌; വിശദീകരണം തത്തച്വശാസ്ത്രത്തിന്റേതും. ആയതിനാല്‍ തത്ത്വ 
ശാസ്ത്രം ശാസ്ത്രങ്ങളുടെ ശാസ്ത്രം എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്നു. 


എന്നാല്‍, മുട്ടയില്ലാതെ മുട്ടയപ്പം ഉണ്ടാക്കാനാവുമെന്ന്‌ അവകാശ 
പ്പെടുന്ന ദാര്‍ശനികന്‍മാര്‍ ഇന്നും ഉണ്ട്‌; അതായത്‌, ശാസ്ത്രീയഗവേഷണം 
പ്രദാനം ചെയ്ത അറിവുകളെ പ്രകൃതിയെയും ജീവിതത്തെയുംകുറിച്ചുള്ള 
ഒരു സിദ്ധാന്തമായി ആവിഷ്കരിക്കുകയല്ല, മറിച്ച്‌ ശാസ്ര്രജ്ഞാനത്തിന്‌ 
മാതൃകകള്‍ ആവിഷ്കരിച്ച്‌ നല്‍കുകയാണ്‌ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ ധര്‍മമം 
എന്നാണവര്‍ കരുതുന്നത്‌. വൈറ്റ്‌ ഹെഡ്‌ അവരിലൊരാളാണ്‌. “ശാസ്ത്രവും 
ആധുനികലോകവും” എന്ന തന്റെ പുസ്തകത്തിന്റെ മുഖവുരയില്‍ അദ്ദേഹം 
എഴുതുന്നു: ““പ്രപഞ്ചഘടനാശാസ്ത്രങ്ങളുടെ വിമര്‍ശനമാണ്‌ തത്ത്വശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെ ധര്‍മ്മങ്ങളിലൊന്ന്‌. വസ്തുക്കളുടെ പ്രകൃതി എന്ന നിലയില്‍ വൃത്യ 
സ്തമായ അന്തര്‍ദര്‍ശനങ്ങളെ അനുരഞ്ജിപ്പിക്കുകയും പുനരാവിഷ്കരി 
ക്കുകയും ന്യായീകരിക്കുകയുമാണ്‌ അതിന്റെ ധര്‍മ്മം. അത്‌ പരമമായ ആശ 
യങ്ങളുടെ സൂക്ഷ്മനിരീക്ഷണത്തിലും നമ്മുടെ പ്രപഞ്ചഘടനാപദ്ധതിയെ 
രൂപപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ തെളിവുകളെയാകെ പിടിച്ചുനിര്‍ത്തുന്നതിലും ഈന്നല്‍ 
നല്‍കേണ്ടതുണ്ട്‌. തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ ധര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ചുള്ള എന്റെ 
വീക്ഷണം ശരിയെങ്കിലും അതാണ്‌ ധൈഷണിക പ്രയത്നങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും 
കാര്യക്ഷമമായത്‌. തൊഴിലാളികള്‍ കല്ലുകൊണ്ടുവരുന്നതിനുമുമ്പുതന്നെ 
അത്‌ പള്ളി പടുത്തുയര്‍ത്തുന്നു; ഘടകങ്ങള്‍ ജീര്‍ണ്ണിക്കുന്നതിനുമുമ്പുതന്നെ 
അതിനെ അതു നശിപ്പിക്കുന്നു. ആത്മീയഹര്‍മ്യങ്ങളുടെ വാസ്തുശില്പി 
യാണ്‌ അര്‌; മാത്രവുമല്ല, അവയുടെ ലായകവുമാണത്‌. ഭാതികത്തിനു മുമ്പ 
ആത്മീയം വരുന്നു.” 


തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ ഇത്തരം അവകാശവാദങ്ങളെ ആധുനിക 
ശാസ്ത്രസിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ വെല്ലുവിളിക്കുന്നു. അതേസമയം, ദാര്‍ശനികന്റെ 
അവകാശവാദങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ച മാതൃകയിലേയ്ക്ക്‌ അവയെ നെയ്തു 
ചേര്‍ക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞേക്കും. പക്ഷെ, അവയുടെ യഥാര്‍ത്ഥ ദാര്‍ശനികപ്രാ 
ധാന്യം തികച്ചും വ്ൃയത്യസ്തമായിരിക്കും. ആ ദാര്‍ശനിക പ്രാധാന്യത്തെ 
വൃക്തികളായ ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാരുടെ മുന്‍വിധികളാലും പക്ഷപാതങ്ങ 
ളാലും തെറ്റിദ്ധരിക്കപ്പെടാന്‍ അനുവദിക്കരുത്‌. 


ഭാതികശാസ്ത്രം “ അതിഭാതിക്‌ മണ്ഡലത്തെ ആക്രമിക്കുമ്പോള്‍ 
അത്‌ സ്വയം മിസ്റ്റിസിസത്തിന്‌ ഒത്താശചെയുന്നില്ല. മറിച്ച്‌, ഭാതികശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെ അധികാരാതിര്‍ത്തിക്ക്‌ കീഴില്‍ കൊണ്ടുവരപ്പെട്ട അതിഭാതിക 


൮൭. ചഗക്ഠാഥിച്‌ 
ടി. 
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സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ നിഗുഷ്മമല്ലാതായിത്തീരുന്നു. അതിഭാതിക പ്രശ്നങ്ങ 
ളുടെമേലുള്ള ആക്രമണത്തിന്‌ ഭാതികഗവേഷണത്തിന്റെ പഴയ ആയുധ 
ങ്ങള്‍ പര്യാപ്തമല്ല എന്നത്‌ ശരിയാണ്‌. ഇന്നത്തെ ഭാതികശാസ്ത്രം (്രതൃ 
ക്ഷാനുഭവങ്ങളെ വെല്ലുവിളിക്കുന്ന സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങളെയാണ്‌ കൈകാര്യം ചെയ്യു 
ന്നത്‌. മേല്‍ത്തരം നിരീക്ഷണോപകരണങ്ങള്‍പോലും അതിന്‌ ഉപകരിക്കില്ല. 
സൈദ്ധാന്തിക ഭാതികത്തിന്റെ മുഖ്യോപകരണമാണ്‌ ഗണിതശാസ്ത്രം. 
ഭാതികസത്തകളെയാണ്‌ ഗണിതചിഹ്നങ്ങള്‍ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നത്‌; എന്താ 
യാലും, ശാസ്ത്രജ്ഞന്റെ മനസ്സിനു വെളിയിലാണ്‌ സത്തകള്‍ സ്ഥിതിചെ 
യ്യുന്നത്‌. അല്ലാത്തപക്ഷം, തീര്‍ത്തും അമൂര്‍ത്തമായ ഗണിതവിചാരത്തിലൂടെ 
ലഭിച്ച ഫലങ്ങളെ പ്രകൃതിയുടെ നിരീക്ഷിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന വസ്തുതകളു 
മായി ഒത്തുനോക്കാന്‍ കഴിയില്ല. ഗണിതസമവാക്യങ്ങള്‍ പൊള്ളയായ സങ്കേ 
തങ്ങളല്ല. ഭതികസംഭവങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെ അവ വിവരിക്കുന്നു. 


നേരിട്ടുള്ള ഭാതികനിരീക്ഷണത്തിന്റെ പരിധിക്കപ്പുറത്താണ്‌ എന്ന 
അര്‍ത്ഥത്തില്‍ ആധുനിക ഭാതികശാസ്ത്രത്തിന്റെ സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ “അതിഭാ 
തിക” മാണ്‌. പക്ഷെ, അതിഭാതികശാസ്ത്രം (14616), അതിന്റെ 
ഗ്രീക്ക്ഭാഷയിലുള്ള മൂലാര്‍ത്ഥത്തെ കവിഞ്ഞ്‌ വളര്‍ന്നിട്ട്‌ കാലമേറെയായി. 
ഭാതികതയുടെയും അതിഭാതികതയുടെയും ഇടയിലുള്ള അതിര്‍ത്തിയെ 
തള്ളിക്കൊണ്ട്‌ അതിഭാതികതയെ ജഇല്ലാതാക്കിക്കൊണ്ട്‌ പ്രകൃതിശാസ്ത്ര 
ങ്ങള്‍ മുന്നേറുന്നു. ജ്ഞാന്േന്ദ്രിയങ്ങളുടെ പരിധിയെ വികസിപ്പിക്കുന്ന 
ഓരോ നിരീക്ഷണോപകരണങ്ങളും അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌ അതിഭാതികമണ്ഡ 
ലത്തിലേയ്ക്കുള്ള കടന്നുകയറ്റമാണ്‌. ഇന്ന്‌, താര്‍ക്കികമായ ഒരു ഓപചാ 
രികത എന്ന നിലയില്‍ മാത്രമേ ഭാതികവും അതിഭാതികവും തമ്മിലുള്ള 
അതിര്‍ത്തിരേഖ നിലനിര്‍ത്താന്‍ കഴിയു. 


യാഥാര്‍ത്ഥ്യവും പ്രത്യക്ഷരുപവും (11 പഠ ൧൧069൨൦06൦) തമ്മി 
ലുള്ള വൃത്യസ്തതയിലൂടെ അനുഭവത്തിന്റെ ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ അതിഭ 
തികമണ്ഡലത്തെ സാധാരണയായി വേര്‍തിരിച്ച്‌ നിര്‍ത്താറാണ്‌ പതിവ്‌. 
പുതിയ ഭാതികശാസ്ര്രം ആ വേര്‍തിരിവിനെ ഇല്ലാതാക്കുന്നു. ഭാതിക 
ശാസ്ത്രം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന സത്തകള്‍ പ്രത്യക്ഷാനുഭവത്തിന്‌ വഴങ്ങുന്നതല്ല 
എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഭാതികശാസ്ര്രത്തിന്റെ ലോകം അതിഭാതികമാണ്‌. 
പക്ഷെ, ഇനി അവയെ അനുഭവനിരപേക്ഷ (൧. 1110൩) സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങളായി 
കണക്കാക്കാനാവില്ല. ആധുനിക ഭാതികശാസ്ര്രത്തിന്റെ താത്ത്വികാടി 


സ്ഥാനം അനുഭവാശ്രിത (൧. 0519100) നിഗമനങ്ങളാണ്‌. അതിന്റെ ഭാതി 


കയാഥാര്‍ത്ഥ്യം പരീക്ഷണത്തിലൂടെ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. അതിഭാതികപ 
രികല്പനകള്‍ കേവല താര്‍ക്കികതയുടെ സൃഷ്ടികളാണ്‌. അതിഭാതികമായ 
തര്‍ക്കവാക്യങ്ങള്‍ വിശ്ശേഷണാത്മകമാണ്‌; അവയെ ആനുഭവികമായി തെളി 
യിക്കാനാവില്ല, അതിഭാതികമായ ജ്ഞാനത്തിന്‌ ആനുഭവികമായ സാധു 
തയില്ല എന്ന യാഥാസ്ഥിതിക സിദ്ധാന്തത്തെ പുതിയ ഭാതികശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെ മാലികമായ ഈ നേട്ടം തള്ളിക്കളയുന്നു. 


ഉരച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌ 
ട്‌ 


നമ്മുടെ ജ്ഞാനേന്ദ്രിയങ്ങളാലുള്ള ഭാതികനിരീക്ഷണത്തിന്‌ വിധേ 
യമായ എല്ലാം നേരിയ അളവില്‍ കവിഞ്ഞുനില്‍ക്കും. നേരിട്ടുള്ള ഭാതിക 
നിരീക്ഷണത്തിന്റെ പരിധിയില്‍ വസ്തുക്കള്‍ ഗുണപരമായ ഒരു മാറ്റത്തിന്‌ 
വിധേയമാകുന്നു എന്നു കരുതാന്‍ ന്യായമൊന്നുമില്ല. വരട്ടുവാദപരമായ 
ഈ ധാരണയുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലൊഴികെ, അനുഭവലോകത്തിലെ വസ്തു 
ക്കളില്‍നിന്ന്‌ സത്താപരമായി വൃത്യസ്തമാണ്‌ “ അതിഭാതിക്‌” സത്തകള്‍ 
എന്ന്‌ കരുതാനാവില്ല. അനുഭവലോകത്തിലെ വസ്തുക്കളില്‍നിന്ന്‌ സത്താ 
പരമായി വ്യത്യസ്തമാണ്‌ “ അതിഭാതിക”"സത്തകള്‍ എന്ന ധാരണയുടെ 
ഫലമാണ്‌ ദ്വൈതവാദം; ദ്വൈതവാദമാകട്ടെ, തത്ത്വശാസ്ത്രത്തെ ദുഷിപ്പി 
ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


ദ്വൈതവാദം അടിസ്ഥാനപരമായി ദൈവശാസ്ത്രപരമായ വിവക്ഷ 
കള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിനാല്‍ തത്ത്വശാസ്ത്രം എല്ലായ്പ്പോഴും അതിനോട്‌ 
അനിഷ്ടം പ്രകടിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ആധുനികശാസ്ത്രീയദര്‍ശനം എല്ലാ ദ്വൈതവാദ 
സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്കും എതിരാണ്‌. ആധുനികതത്ത്വശാസ്ത്രത്തെ അതിന്റെ 
സ്ഥാപകന്റെ കാലം മുതല്‍ ദ്വൈതവാദം അലട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. ദെക്കാര്‍ത്തെ 
തത്ത്വശാസ്ത്രത്തെ ദൈവശാസ്ത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രമാക്കി. എന്നാല്‍ മന 
സ്സിന്റെ മേല്‍ക്കോയ്മയ്ക്കു കീഴില്‍ അതിനെ സ്ഥാപിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്ത 
ത്‌. അദ്ദേഹം മനസ്സിനെ ഒരു അതിഭാതികവസ്തുവായാണ്‌ സങ്കല്‍പിച്ച്‌. 
സത്താപരമായി വ്യത്യസ്തമായ, മനസ്സിനെയും പദാര്‍ത്ഥത്തെയുംകുറിച്ചുള്ള 
വിരുദ്ധസങ്കല്പങ്ങളെ അഭ്യൂഹപരമായ ചിന്തകൊണ്ട്‌ പൊരുത്തപ്പെടുത്താന്‍ 
കഴിഞ്ഞില്ല. പ്രകൃതിശാസ്ത്രങ്ങളുടെ വികാസം ആ പൊരുത്തപ്പെടുത്തലിനെ 
സാദ്ധ്യമാക്കി. ശരീരശാസ്ത്രത്തിന്റെ സഹായത്തോടെ ആധുനിക 
മന:ശാസ്ത്രം മനസ്സിന്റെ നിഗൂഡ്മജതയെ ഇല്ലാതാക്കാന്‍ ആരംഭിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
പദാര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പഴയ നിശ്ചല സങ്കല്പം അന്തിമപരിഹാരത്തിന്‌ 
തടസ്സമായി ഇപ്പോഴും നില്‍ക്കുന്നു. സ്ഥൂലപദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ ബാഹ്യലോ 
കവും മാനസികലോകവും തമ്മിലുള്ള നികത്താനാവാത്ത വിടവ്‌ കാണ 
പ്പെട്ടു. പുതിയ ഭാതികശാസ്ത്രം, പദാര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അതിന്റെ ചല 
നാത്മകധാരണയിലൂടെ ഈ അവസാനതടസ്സത്തെ വിജയകരമായി മറികട 
ന്നിട്ടുണ്ട്‌. 


സത്താശാസ്ത്രപരമായും (ഭാതികതയും അതിഭാതികതയും 
തമ്മില്‍) ജ്ഞാനശാസ്ത്രപരമായും (പദാര്‍ത്ഥവും മനസ്സും തമ്മില്‍) ദ്വൈത 
വാദത്തെ ഇല്ലാതാക്കിക്കൊണ്ട്‌ പുതിയ ഭാതികശാസ്ത്രം അതിഭാതികവാ 
ദത്തെ പൊളിച്ചടുക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. ശാസ്ത്രീയദര്‍ശനത്തിന്റെ അവിഭാജ്യഭാഗ 
മായി നിലനില്‍ക്കുന്ന അനുഭവാശ്രിതമായ (൭ ൧051൦107) ഒരു അതിഭാ 
തിക ദര്‍ശനം (ന6്ദ്വാ൯8165) - ഈ പദം ഇനിയും നിലനിര്‍ത്തപ്പെടണമെ 
ങ്കില്‍ -- മിസ്റ്റിസിസത്തിന്‌ ഇടം നല്‍കുന്നില്ല. 


പി ദ്വാകാഥവിഷ്‌ 
ടം 


ശാസ്ത്രത്തിന്‌ അതിന്റെ പ്രകൃതംകൊണ്ടുതന്നെ ഒരിക്കലും നിഗൂ 
ഡ്ജമാകാനാവില്ല. അറിവ്‌ ആര്‍ജ്ജിക്കുക എന്നതാണ്‌ അതിന്റെ ധര്‍മ്മം. 
ശാസ്ത്രം സര്‍വ്വജ്ഞമല്ല. പക്ഷെ, അറിയാനാവുമെന്ന അവകാശവാദത്തില്‍ 
അത്‌ ഉറച്ചുനില്‍ക്കുന്നു. അജ്ഞതയുടെ ഫലമാണ്‌ മിസ്റ്റിസിസം അഥവാ 
നിഗൂഡ്ദവാദം. അജ്ഞതയെ ഒരു നന്മയായി അത്‌ കണക്കാക്കുന്നു. അറി 
യാന്‍ കഴിയുമെന്ന അവകാശവാദത്തെ അടിയറവെയ്ക്കുന്നതിനെ അത്‌ 
പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. അറിയാനുള്ള സാദ്ധ്യതയില്‍ അത്‌ സംശയം പ്രകടി 
പ്പിക്കുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍, മിസ്റ്റിസിസം പരാജയസമ്മതത്തെ ദ്യോതിപ്പി 
ക്കുന്നു. ചില ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാരുടെ ഇടയില്‍പ്പോലും “ദുര്‍ഗ്രാഹ്യമായ 
പ്രകൃതി” എന്ന പഴഞ്ചന്‍ പ്രയോഗത്തിന്‌ ഇപ്പോള്‍ പിന്തുണ ലഭിക്കുന്നു 
എന്നത്‌ വിചിത്രമായ കാര്യമാണ്‌. പരാജയസമ്മതത്തെയാണ്‌ അത്‌ സൂചി 
പ്പിക്കുന്നത്‌. ശാസ്ത്രീയമായ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ എന്നതിനേക്കാള്‍ കാവ്യാത്മക 
മായാണ്‌ അവര്‍ അത്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. പ്രകൃതിയുടെ രഹസ്യങ്ങളെ മന 
സ്സിലാക്കാനാവില്ല, അതിനു ശ്രമിച്ചിട്ട്‌ കാര്യമില്ല, അതിനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ ഉപേ 
ക്ഷിക്കണം എന്നായിരുന്നു പരമ്പരാഗത ധാരണ. 

ബെര്‍ട്രാന്റ്‌ റസ്സല്‍ എഴുതുന്നു: “ശാസ്ത്രത്തിന്‌ രണ്ട്‌ ഉദ്ദേശ്യങ്ങ 
ളുണ്ട്‌. ഒരു വശത്ത്‌, ബന്ധപ്പെട്ട മേഖലയിലെ വസ്തുതകളെ കഴിയുന്ന്രത 
അറിയാനുള്ള ആഗ്രഹം; മറുവശത്ത്‌, അറിയപ്പെട്ട വസ്തുതകളെയെല്ലാം 
ഏറ്റവും കുറഞ്ഞ എണ്ണം സാമാന്യനിമയങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളിക്കാ 
നുള്ള ശ്രമം.” (൧൧൮൮ടട ൨ ൩൭൫൦). 

അതിഭാതികമോ താര്‍ക്കികമോ കലര്‍പ്പറ്റ ആത്മീയവാദപരമോ 
ആയ ഏതിനത്തില്‍പ്പെട്ട മിസ്റ്റിസിസംകൊണ്ടും ഈ ഉദ്ദേശ്യങ്ങളെ പൊരു 
തഅഅപ്പെടുത്താനാവില്ല എന്നു വ്യക്തമാണ്‌. പുതിയ ഭാതികത്തിന്‌ അതിന്റെ 
ഗവേഷണ മേഖലയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട എല്ലാ വസ്തുതകളും അറിയില്ല. ഏറെ 
അറിയാനുണ്ട്‌ എന്ന്‌ അതിന്‌ അറിയാം; ആ ഉദ്ദേശ്യത്തോടെ അത്‌ മുന്നോ 
ട്ടുനീങ്ങുന്നു. അജേഞയമായതിനെ ആശ്ചര്യത്തോടെ കാണുന്നതില്‍ സംത്ൃ 
പ്തിയടയുന്ന മിസ്റ്റിസിസത്തെ അതിന്‌ അറിയില്ല. 


റസ്സല്‍ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ കണക്കില്‍ കൊള്ളിക്കുന്ന മറ്റേ ലക്ഷ്യം 
ശാസ്ത്രത്തെ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ തുണക്കാരിയാക്കുക മാത്രമല്ല, അതി 
ഭാതികതയുടെ (൩൭൦1൩1൦5) മണ്ഡലത്തിലേയ്ക്ക്‌ കടന്നുകയറാന്‍ പ്രചോ 
ദിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു - ആ വൃദ്ധമാതാവ്‌ തന്റെ ഉത്സാഹിയായ പുത്രി 
യുടെ അനുഭവങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ പഠിക്കാന്‍ പറ്റാത്തത്ര അഹങ്കാരിയോ യാഥാ 
സ്ഥിതികയോ ആയാല്‍പ്പോലും. ശാസ്ത്രത്തിന്റെ സാമാന്യനിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ദാര്‍ശനികമായ സാധുതയുണ്ട്‌. അവയുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ മാത്രമേ തത്ത്വ 
ശാസ്ത്രപ്രശ്നങ്ങളെ പരിഹരിക്കാനാവൂ. ശാസ്ത്രത്തിന്റെ നിയമങ്ങള്‍ പ്രകൃ 
തിയെക്കുറിച്ചുള്ള അറിവിനെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നു. അസ്തിത്വത്തിന്റെ 
- പ്രകൃതിയുടെ ഭാഗമായ ജീവിതത്തിന്റെ - പ്രശ്നങ്ങളെ കൂടുതല്‍ വിജയ 
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കരമായി കൈകാര്യം ചെയ്യുന്നതിന്‌ പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള അറിവ്‌ സഹാ 
യിക്കുന്നു. ജഞാനശാസ്ത്രപരമായ ഒരു സന്ദേഹവാദി (1:15 ണഠ1ഠല്ലി 
൫൦00൦) എന്ന നിലയില്‍ റസ്സല്‍ ശാസ്ര്രനിയമങ്ങള്‍ക്കു സത്താമീമാംസാ 
പരമായ (00/01ഠലിലേവ) സാധുത നല്‍കുന്നില്ല എന്നത്‌ ശരിയാണ്‌. അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ അവ മാനസികമായ സൃഷ്ടികളാണ്‌; താര്‍ക്കിക 
മായി മാ്രം സത്യമാണ്‌. എന്തായാലും, അത്‌ മറ്റൊരു പ്രശ്നമാണ്‌. 
അക്കാര്യം ഇവിടെ പരിഗണിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. 


ശാസ്ര്രം അതിന്റെ സ്വഭാവംകൊണ്ടുതന്നെ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
സങ്കേതങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ പടിപടിയായി അതിക്രമിക്കുന്നു എന്നും എല്ലാ തത്ത്വ 
ശാസ്ര്ര പ്രശ്‌നങ്ങളുടെയും പരിഹാരത്തിനുള്ള പിഴവില്ലാത്ത താക്കോലായി 
അനുഭവം മാറുന്നു എന്നുമുള്ള അഭിപ്രായം തന്നെയാണ്‌ റസ്സലിനും ഉള്ളത്‌ 
എന്നതാണ്‌ എന്തായാലും ശ്രദ്ധിക്കേണ്ട കാര്യം. ശാസ്ത്രവും തത്ത്വശാ 
സ്ര്രവും തമ്മിലുള്ള അതിര്‍ത്തിരേഖ ഇങ്ങനെ അപ്രത്യക്ഷമാകുമ്പോള്‍ 
മിസ്റ്റിസിസത്തിന്‌ ഇടമില്ലാതാകുന്നു. മനുഷ്യവിജ്ഞാനത്തിന്റെ സമഗ്രമായ 
സംശ്ലേഷണത്തിലേയ്ക്കുള്ള ഉജ്ലലമായ മുന്നേറ്റത്തെയാണ്‌ പുതിയ ഭാതി 
കശാസ്ത്രം പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. 


സംഘടിതമായ സാമാന്യബോധമാണ്‌ ശാസ്ത്രം” എന്ന തോമസ്‌ 
ഹക്സിലിയുടെ പ്രമാണവാക്യം പിന്നീട്‌ അവമതിപ്പിലേക്ക്‌ പതിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
പക്ഷെ, പോസിറ്റീവിസ്റ്റ്‌ വിതണ്ഡവാദങ്ങളും ജ്ഞാനമീമാംസപരമായ 
സങ്കീര്‍ണ്ണതകളുമെല്ലാം ഉണ്ടെങ്കിലും ശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഹക്സിലി 
യുടെ നിര്‍വചനം സാമാന്യമായി ഇപ്പോഴും പ്രയോജനകരം തന്നെയാണ്‌. 
ഹക്്‌സിലി സാമാന്യബോധം എന്നതുകൊണ്ട്‌ ഉദ്ദേശിച്ചത്‌ ഭാതികലോക 
ത്തിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ അംഗീകരിക്കാനുള്ള സഹജമായ സ്വഭാവത്തെ 
യാണ്‌. ഒരു ജീവിക്ക്‌ അതിന്റെ ചുറ്റുപാടുകളോടുള്ള ആദിമമായ പ്രതികര 
ണത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ ആ അംഗീകാരം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ഹക്സിലിയുടെ (പ്രമാ 
ണത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികസൂചന എന്നത്‌ ശാസ്ത്രജ്ഞാനത്തിന്റെ സത്താശാ 
സ്ത്രപരമായ അടിസ്ഥാനത്തിനുമേലുള്ള ഈന്നലാണ്‌. ശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
സത്താശാസ്ത്രപരമായ സാധുതയെ നിഷേധിക്കുന്ന വിചിത്രമായ ജ്ഞാന 
ശാസ്ര്രപരമായ ധാരാളിത്തത്തിന്റെ ഇക്കാലത്ത്‌ പഴയമട്ടിലുള്ള സാമാന്യ 
ബോധത്തിന്റെ പരിമിതമായ സ്വാധീനം തത്ത്വശാസ്ത്രചര്‍ച്ചകളില്‍ സന്തു 
ലിതത്വം നിലനിര്‍ത്തിയേക്കാം. 


ജ്ഞാനത്തിന്റെ മുന്നോടിയാണ്‌ ബോധം (൧൧ ടട) എന്ന്‌ 
ഓര്‍ക്കുന്നത്‌ സഹായകരമായിരിക്കും; ബോധമാകട്ടെ, ഒരു യാന്ത്രിക-ജൈ 
വപ്രതികരണവും. ഒരാള്‍ ഒരു വസ്തുവിനെക്കുറിച്ച്‌ ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദി 
ക്കാന്‍ തുടങ്ങുന്നതിനു മുമ്പ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ആ വസ്തുവിനെക്കുറിച്ച്‌ ബോധം 
ഉണ്ടായിരിക്കണം. അങ്ങനെ ആരംഭിച്ച അന്വേഷണ പ്രരക്രിയയില്‍ ഒരു 
വസ്തുവിന്റെ നിര്‍മ്മാണത്തെക്കുറിച്ചും അതിന്റെ ഗുണവിശേഷങ്ങളെക്കു 
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റിച്ചും മറ്റു വസ്തുക്കളുമായുള്ള അതിന്റെ ബന്ധങ്ങളെക്കുറിച്ചുമുള്ള കൃത്യ 
മായ അറിവ്‌ പടിപടിയായി അയാള്‍ നേടുന്നു. എന്നാല്‍, പ്രാകൃതമായ 
ബോധം കൃത്യമായ ജ്ഞാനത്തിലേയ്ക്കും ബൌദ്ധികമായ തീരുമാനത്തി 
ലേയ്ക്കും നയിക്കുന്നില്ല. ഈ പ്രക്രിയയ്ക്ക്‌ കുറഞ്ഞ തോതിലെങ്കിലുമുള്ള 
സാംസ്കാരിക പുരോഗതിയും സാങ്കേതിക സന്നാഹങ്ങളും ആവശ്യമാണ്‌. 
ഇവയുടെ അഭാവത്തില്‍ അന്വേഷണത്തിനുപകരം അഭ്യൂഹങ്ങളാണുണ്ടാ 
വുക. അതിന്റെ ഫലമാകട്ടെ, നിഗൂഡവല്‍ക്കരണമാണ്‌, ജ്ഞാനമല്ല. 


പ്രാകൃതമായ സാമാന്യബോധം - അതായത്‌ നാം ഒരു വസ്തു 
വിനെ കാണുമ്പോള്‍ ഒരു വസ്തുവിനെ കാണുകയാണ്‌ എന്ന സഹജവാ 
സനാപരമായ വിശ്വാസം - എല്ലാത്തരത്തിലുമുള്ള അബദ്ധ ആശയ 
ങ്ങള്‍ക്കും മിക്കവാറും രൂപം നല്‍കിയേക്കും. പക്ഷേ, “സംഘടിതമായ സാമാ 
ന്യബോധം” വൃത്യസ്തമായ ഒരു കാര്യമാണ്‌. അത്‌ യുക്തി കൂടിച്ചേര്‍ന്ന 
ആരോഗ്യകരവും മൌലികവും സത്താപരവുമായ ബോധമാണ്‌. 

ശാസ്ത്രത്തെ സംഘടിതമായ സാമാന്യബോധം എന്ന്‌ നിര്‍വചി 
ക്കുമ്പോള്‍ ഹക്‌സിലി പ്രഖ്യാപിച്ചു: “ശാസ്ത്രത്തിന്റെ വലിയ നേട്ടങ്ങള്‍ 
മിസ്റ്റിക്ക്‌ കഴിവുകള്‍കൊണ്ടു നേടിയതല്ല. എളിയതും സാധാരണവുമായ 
ജീവിതകാര്യങ്ങളില്‍ നാമോരോരുത്തരും ചെയ്യുന്നതല്ലാത്ത മാനസിക ല്രരകി 
യകളാലുമല്ല. നാമെല്ലാവരും ഓരോ നിമിഷവും സ്വാഭാവികമായും അശ്ര 
ദ്ധമായും ഉപയോഗിക്കുന്ന രീതികളെ ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ നിഷ്കൃഷ്ടതയോടെ 
ഉപയോഗിക്കുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌.” 


“സംഘടിതമായ സാമാന്യബോധം” എന്ന പദത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥം 
ഇതില്‍നിന്ന്‌ വ്യക്തവും കൃത്യവുമാകുന്നു. 

നിരീക്ഷണം, പരീക്ഷണം, വിചിന്തനം, നിര്‍ദ്ധാരണം, സംയോജനം 
എന്നിവയുടെ ഫലമാണ്‌ ശാസ്ത്രജ്ഞാനം. ഈ പ്രക്രിയയില്‍ മനസ്സിന്റെ 
ധര്‍മ്മം വ്യക്തമാണ്‌. അതിനെ കുറച്ചുകാണുന്നില്ല. ഈ പ്രരകിയയില്‍ 
“നിഷ്കൃഷ്ടത”” ഉറപ്പുവരുത്തുന്നതിന്‌ യുക്തിവിചാരപരമായ കാര്‍ക്കശ്യവും 
ഉയര്‍ന്ന ധൈഷണികതയും ആവശ്യമാണ്‌. പക്ഷെ, ഇവിടെ ജ്ഞാനത്തിന്‌ 
ആധാരമായ വസ്തുവിന്റെ പ്രാഥമ്യത്തിന്‌ ഈന്നല്‍നല്‍കപ്പെടുന്നു. 


സാമാന്യബോധം അസാധാരണത്വത്തെ അവിശ്വസിക്കുന്നു. നിഗു 
ഡ്തകളാലും അദ്ഭുതങ്ങളാലും അതിനെ എളുപ്പത്തില്‍ കബളിപ്പിക്കാനാ 
വില്ല. നിലവിലുള്ള വസ്തുക്രമത്തിനകത്ത്‌ പൊരുത്തപ്പെടാത്ത പ്രതിഭാസ 
ങ്ങളുടെ വിശദീകരണം അത്‌ ആവശ്യപ്പെടുന്നു. കാരണതയിലുള്ള പ്രാകൃ 
തവിശ്വാസമാണത്‌. കാര്യങ്ങള്‍ സാധാരണഗതിയില്‍ സംഭവിക്കുമ്പോള്‍ 
സാമാന്യബോധം തെളിവൊന്നും കൂടാതെ ശരിയെന്ന്‌ അംഗീകരിക്കുന്നു; 
പക്ഷെ, സാധാരണമായ ഒരു കാര്യം സംഭവിക്കാതിരിക്കുമ്പോഴോ അസാ 
ധാരണമായ എന്തെങ്കിലും സംഭവിക്കുമ്പോഴോ അത്‌ വിശദീകരണം ആവ 
ശ്യപ്പെടുന്നു. അപരിഷ്കതരുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രം കൃത്യമായും നിര്‍ണ്ണയ 
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വാദപരമാണ്‌ (12൦ ്ബ്ബിട൦). എല്ലാറ്റിനും സഹജമായ ഒരു കാരണം ഉണ്ടാ 
യിരിക്കും എന്ന സഹജമായ വിശ്വാസത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ മന്ത്രവാദം, ജഡാ 
ത്മവാദം (൧ബ്സ്ണ), പ്രാകൃതമതം എന്നിവയെല്ലാം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ജൈവ 
പരിണാമ പ്രരക്രിയതന്നെ നിര്‍ണ്ണീതമായതിനാല്‍ കാരണതയിലുള്ള വിശ്വാസം 
ബോധത്തില്‍ ഗാഡ്മമായി ഇഴചേര്‍ന്നു കിടക്കുന്നു. സാമാന്യബോധത്തിന്റെ 
ഉത്പത്തി എന്തുതന്നെയായാലും അത്‌ ഭാതികാസ്തിത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
തെറ്റാത്ത ബോധത്തെ, സത്താപരമായ പ്രാഥമികബോധത്തെ, പ്രതിനിധീ 
കരിക്കുന്നു. വിവേചനത്തിന്റെയും വേര്‍തിരിക്കലിന്റെയും വിമര്‍ശനത്തി 
ന്റെയും നിര്‍ദ്ധാരണത്തിന്റെയും ചുഴിഞ്ഞിറങ്ങലിന്റെയും സംസ്കരണത്തി 
ന്റെയും അനന്തമായ പ്രക്രിയയിലൂടെ പടിപടിയായി നേടുന്ന എല്ലാ അറി 
വുകള്‍ക്കും അവശ്യമായ ഘടകമാണ്‌ ഈ ബോധം. 


പുതിയ ഭാതികശാസ്ത്രം പഴയമട്ടിലുള്ള സാമാന്യരീതികളെ ഉപേ 
ക്ഷിച്ചിട്ടില്ല എന്ന്‌ ഐന്‍സ്റ്റൈന്‍ സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. “നമ്മുടെ അനുഭവ 
ങ്ങളെ സംയോജിപ്പിച്ച്‌ അവയെ താര്‍ക്കികമായ ഒരു വ്യൂഹത്തിനകത്തേയ്ക്ക്‌ 
കൊണ്ടുവരിക എന്നതാണ്‌ ശാസ്ത്രങ്ങളുടെയാകെ ലക്ഷ്യം” എന്ന്‌ അദ്ദേഹം 
പറയുന്നു. ഇത്‌ ശാസ്ത്രത്തെ ബൌദ്ധികവ്യായാമത്തിലേയ്ക്ക്‌ - ഉദാഹരണ 
മായി - ചുരുക്കുന്നതായി തോന്നാം. പക്ഷെ, ഈ ലഘുഖണ്ഡിക ഒരു 
വട്ടംകൂടി വായിച്ചാല്‍ ആദ്യത്തെ തെറ്റിദ്ധാരണ ഇല്ലാതാകും. അനുഭവം 
കേന്ദ്രസ്ഥാനത്ത്‌ പ്രതിഷ്ഠിക്കപ്പെടുന്നു. അനുഭവമാണ്‌ അസംസ്കൃതവ 
സ്തുക്കളെ പ്രദാനം ചെയ്യുന്നത്‌. അനുഭവങ്ങള്‍ അസംസ്്‌കൃതവസ്തുക്കള്‍ 
പ്രദാനംചെയ്യാത്തപക്ഷം മാനസിക്രപ്രകിയയിലൂടെ നിഗൂഡമായി പുതിയ 
ഭാതികത്തിന്റെ ഗഹനമായ ഗണിതസമവാക്യങ്ങളെ നെയ്തെടുക്കാന്‍ കഴി 
യുമായിരുന്നില്ല. അനുഭവങ്ങളെ ഒരു താര്‍ക്കികഘടനയിലേയ്ക്ക്‌ സംയോ 
ജിപ്പിക്കുകയാണ്‌ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം എന്നതിനാല്‍ ശാസ്ത്രജ്ഞാന 
ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനം അനുഭവം ആണ്‌ എന്ന്‌ വ്യക്തമാണ്‌. ഇനി 
സങ്കീര്‍ണ്ണമായ ഒരു ചോദ്യത്തിലേയ്ക്ക്‌: എന്തിന്റെ അനുഭവം? 
ഐന്‍സ്റ്റൈന്റെ ഉത്തരം നേരിട്ടുള്ളതും പിശകറ്റതുമാണ്‌. അദ്ദേഹം പഴയമ 
ട്ടിലുള്ള സാമാന്യബോധത്തില്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. ബാഹ്യലോകത്തിന്റെ 
ഭാതികയാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ സന്ദേഹത്തോടെ സംസാരിക്കുമ്പോള്‍ ഒരു 
ശാസ്ത്രജ്ഞനും അത്‌ വാസ്തവത്തില്‍ സ്വയം വിശ്വസിക്കുന്നില്ല എന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം പറയുന്നു. ഒരേസമയം ഒരാള്‍ക്ക്‌ ഭതികയാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ സന്ദേ 
ഹിക്കുകയും ഒരു ഭാതികശാസ്ത്രജ്ഞനായിരിക്കുകയും ചെയ്യുക സാദ്ധ്യ 
മല്ല. നക്ഷത്രങ്ങള്‍ യാഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌ എന്ന്‌ ഒരു ജ്യോതി 
ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ വിശ്ചസിക്കുന്നില്ലെങ്കില്‍ എന്തിന്‌ അയാള്‍ അതിശക്തമായ 
ദൂരദര്‍ശിനികളിലൂടെ വിദൂരമായ നക്ഷത്രങ്ങളെ വീക്ഷിക്കുന്നതിന്‌ തന്റെ 
ജീവിതത്തെ വിനിയോഗിക്കണം? അവ തന്റെ സ്വന്തം മനസ്സിന്റെ പ്രക്ഷേപ 
(0/൮൦ലേഗ൩ടിങ്ങളോ കേവലം ഗണിതപരമായ നിര്‍മ്മിതികളോ ആണെന്ന്‌ 
അയാള്‍ ആത്മാര്‍ത്ഥമായി വിശ്ചസിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ ഭാതികനിരീക്ഷണത്തി 


പി ച്ഥാക്ാഥിച്‌ 


പി ടു 


൭ 


ച്‌ 


ന്റെയും മാപനത്തിന്റെയും ഉപകരണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ എന്തിന്‌ വേവലാതിപ്പെ 
ടണം? ആത്മപരിശോധന അതേ ഫലം അയാള്‍ക്ക്‌ നല്‍കും. എന്നാല്‍, ഒരു 
ജ്യോതിശാസ്ത്രജ്ഞനും നാളിതുവരെയും തന്റെ പരീക്ഷണശാല ഉപേ 
ക്ഷിച്ചിട്ടില്ല - എഡിംഗ്ടണോ ജീന്‍സോ പോലും. അതുപോലെ ഒരു ഭാതി 
കശാസ്ത്രജ്ഞനും തന്റെ പരീക്ഷണശാല ഉപേക്ഷിച്ചിട്ടില്ല. 


ആധുനികശാസ്ത്രലോകത്തിന്റെ സാമ്പ്രദായികമല്ലാത്ത ജജുവായ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യവാദത്തെ നോക്കി ദാക്ഷിണ്യത്തോടെ പോസിറ്റീവിസ്റ്റുകള്‍ മന്ദ 
ഹസിച്ചേക്കാം. എന്നാല്‍, ജ്ഞാനത്തിനുമുമ്പേ അവബോധം (൧:/ലഘാ6ടട) 
ഉണ്ടായിരിക്കണം എന്ന അസ്തിത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വത്തെ ശാസ്ത്ര 
ജ്ഞര്‍ക്ക്‌ അവഗണിക്കാനാവില്ല; ശാസ്ത്രീയാന്വേഷണം ജ്ഞാനശാസ്ത്ര 
ത്തിനുമുമ്പായി സത്താശാസ്ത്രത്തെ പ്രതിഷ്ഠിക്കേണ്ടതുമാണ്‌. 


പുതിയ ഭാതികശാസ്ത്രം ക്ലാസിക്കല്‍ ശാസ്ത്രീയരീതിയെയാണ്‌ 
പിന്തുടരുന്നത്‌. ഈ രീതി അടിസ്ഥാനപരമായി ശക്തമായ സാമാന്യബോധ 
ത്താല്‍ നയിക്കപ്പെടുന്നതിനാല്‍ നിഗുദഡ്യതകളോടും അദ്ഭുതങ്ങളോടും 
സഹിഷ്ണുത കാണിക്കാനാവില്ല. നാളിതുവരെ അജ്ഞാതമായ മണ്ഡല 
ങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ അന്വേഷണം മുന്നേറുമ്പോള്‍ എല്ലാത്തരത്തിലുമുള്ള അപ 
രിചിതമായ വസ്തുതകളും കണ്ടെത്തപ്പെടാം. അപരിചിതമായ ചിലത്‌ വെളി 
ച്ചത്തുവരുന്നതോടെ ഒരു വിശദീകരണം ആവശ്യമായിത്തീരുന്നു. പഴയതും 
പുതിയതുമായി കണ്ടെത്തപ്പെട്ട എല്ലാ വസ്തുതകളെയും ഒരു താര്‍ക്കിക 
വ്യവസ്ഥയില്‍ സംയോജിപ്പിക്കുന്നതുവരെ അന്വേഷണം അക്ഷീണമായി 
തുടരുന്നു. ഇതിനിടയില്‍, അവിജ്ഞരായ ആളുകള്‍ സ്വാഭാവികമായും 
കൌതുകമുണര്‍ത്തുകയും ജനശ്രദ്ധ ആകര്‍ഷിക്കുകയും ശാസ്ത്രീയ 
രീതികളുടെ പരിധികളെ മറികടക്കുന്ന അഭ്യൂഹങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉത്തേജനം നല്‍കു 
കയും ചെയുന്നു. പക്ഷെ, ശാസ്ത്രത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ പരിഹരിക്കപ്പെടേണ്ട 
ഒരു പ്രശ്നത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുക മാത്രമാണ്‌ അവര്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. ആ 
പ്രശ്നം പരിഹരിക്കാന്‍ കഴിയുന്നതും പരിഹരിക്കപ്പെടുന്നതുമാണ്‌. 


പുതിയ വസ്തുതകളുടെ കണ്ടെത്തല്‍ മഹത്തരമായ ജ്ഞാനത്തി 
നുള്ള ഉപാധിയാണ്‌. വസ്തുതകള്‍ വാസ്തവത്തില്‍ പുതിയ ഒരു ക്രമത്തി 
ലുള്ളവയാണെങ്കില്‍ പഴയ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഭേദഗതി ആവശ ൃമായിവരുന്നു 
പുതിയ ഭാതികത്തിന്റെ കണ്ടെത്തലുകള്‍ മിസ്റ്റിസിസത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പി 
ക്കുന്നതിനുപകരം അതിന്‌ തികച്ചും എതിരായ ദാര്‍ശനികസുചനകള്‍ ഉള്ള 
വയാണ്‌. സമകാലികമായ മിസ്റ്റിക്ക്‌ - അതിഭാതിക അഭ, ്യുഹങ്ങളെക്കാളെല്ലാം 
നമ്മുടെ ഭാതികവിജ്ഞാനത്തിന്റെ സമകാലികാവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ 
വ്യക്തമായ ധാരണ അമേരിക്കന്‍ ദാര്‍ശനികനായ ചാള്‍സ്‌ പിയേഴ്‌സ്‌ എഴു 
തിയ താഴെ കൊടുക്കുന്ന ഖണ്ഡികയിലുണ്ട്‌: “അദ്ഭുതങ്ങളുടെ ഒരു പരമ്പ 
രയിലൂുടെയാണ്‌ അനുഭവം പഠിപ്പിക്കുന്നത്‌. വാസ്തവത്തില്‍ സംഭവിക്കു 
ന്നതുമായി നമ്മുടെ വിശദീകരണങ്ങളുടെ സംഘര്‍ഷത്തിലൂടെയാണ്‌ നാം 


ഉടച്ച്‌ 2018 ക്ട 


പഠിക്കുന്നത്‌. ശാസ്ത്രീയപരീക്ഷണങ്ങളില്‍പ്പോലും, ഒരു മുന്‍പരികല്പനയെ 
സ്ഥിരീകരിക്കുക മാത്രം ചെയ്യുന്ന ഒരു പരീക്ഷണത്തില്‍നിന്ന്‌ യാതൊന്നും 
പഠിക്കുന്നില്ല; ആശ്ചര്യപ്പെടുത്തുന്ന പുതിയൊരു വെളിപ്പെടുത്തലാണ്‌ കണ 
ക്കിലെടുക്കപ്പെടുക. ആശ്ചര്യത്തിന്റെ ഈ ഘടകം, എല്ലാറ്റിനുമുപരി അഹം 
ബോധവും (5011) ലോകവും തമ്മിലുള്ള പ്രതിപ്രവര്‍ത്തനത്തെ സൂചിപ്പിക്കു 
ന്നതിനാൽ ഏതുതരത്തിലുള്ള ആത്മനിഷ്ഠമായ ആശയവാദത്തെയും നിരാ 
കരിക്കുന്നു.” 

ബാഹ്യലോകം എന്ന വിഷമത്തെ മറികടക്കുന്നതിന്‌ മറ്റൊരു 
ഉപായം കൂടിയുണ്ട്‌. ബാഹ്യലോകമില്ലാതെ ഭാതികശാസ്ത്രം അസാദ്ധ്യമാ 
ണ്‌. പക്ഷെ, അത്‌ ആത്മനിഷ്ഠ ആശയവാദമെന്ന കാര്യത്തെ നശിപ്പിക്കുക 
മാധ്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. പ്രൊഫസര്‍ ഹെര്‍മന്‍ വെയില്‍ എഴുതുന്നു: 
“യാഥാര്‍ത്ഥൃത്തിന്റെ ഭാതിക ഉള്ളടക്കത്തോട്‌ ഭാതികശാസ്ത്രത്തിന്‌ ഒട്ടും 
താല്‍പര്യമില്ല; അതിന്റെ ജഞാനവിഷയം എന്നത്‌ കേവലം രൂപാത്മകവീ 
ക്ഷണം അല്ലെങ്കില്‍ അതേക്കുറിച്ചുള്ള പ്രസ്താവനയാണ്‌.” (80൧0൦, 11ണ൦ 
ക്ല 1794൦0). 


ബാഹ്യലോകത്തോടുള്ള ഈ രൂപാത്മകസമീപനം (101൩3115 ൭- 
ഡ06) അസ്തിത്വത്തിന്റെ പ്രശ്നത്തെ പരിഹരിക്കുനന്നില്ല; (്പശ്‌നത്തെ 
വെറുതെ അവഗണിക്കുന്നതിലൂടെ പ്രശ്നത്തെ അടിച്ചമര്‍ത്താനും കഴിയി 
ല്ല. പക്ഷെ, ശുദ്ധശാസ്ര്രജ്ഞന്‍ ദാര്‍ശനികവല്‍ക്കരണത്തെ നിരാകരിക്കു 
ന്നു. തൊഴില്‍വിഭജനത്തെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ടു പോകാന്‍ ഇപ്പോഴും 
അയാള്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നു. അയാള്‍ പറയുന്നു: ഞാന്‍ എന്റെ ധര്‍മ്മം നിര്‍വ്വ 
ഹിച്ചു - യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ വിവരിച്ചു; ഇനി അതുകൊണ്ട്‌ തത്ത്വചിന്തകന്‍ 
അയാള്‍ക്ക്‌ ഇഷ്ടമുള്ളതെന്തും ചെയ്യട്ടെ. ശാസ്ര്രജ്ഞന്റെ വിവരണം 
ഏതാണ്ട്‌ പൂര്‍ണ്ണമായതിനാല്‍ തത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്‌ കാര്യമായ സ്വാതന്ത്ര്യ 
മൊന്നും ഇല്ല എന്നുമാത്രം. വിശദീകരണത്തിന്‌ നിര്‍ബന്ധിക്കപ്പെടുന്നു. 
തത്ത്വശാസ്ത്രം അതിന്റെ പരിധിക്കപ്പുറത്ത്‌ പ്രതിഷ്ഠിച്ച ഉൺമ ത്ന - ൩ 
- 16661)യെ മാനിക്കേണ്ട ആവശ്യമൊന്നും ശാസ്ര്രത്തിനില്ല. 

ഈ വിവരണം യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തിന്റെ ഗുണങ്ങളെയും ധര്‍മ്മങ്ങ 
ളെയും ബന്ധങ്ങളെയുംകുറിച്ച്‌ എല്ലാം നമ്മോടു പറയുമ്പോള്‍ അത്‌ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. എന്തായാലും, 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വിശദീകരണം യാഥാര്‍ത്ഥ്യ 
ത്തിന്റെ രൂപവിവരണത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തിലായാരിക്കണം ചെയ്യേണ്ടത്‌ -- 
അതു ചെയുന്നത്‌ ശാസ്ര്രജ്ഞനായാലും ദാര്‍ശനികനായാലും. വെളിച്ചം 
കാണാതെ ദാര്‍ശനികന്‍ ഇരുട്ടത്ത്‌ മുഡ്ദമമായി തപ്പിത്തടയുകയാണെങ്കില്‍ 
ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ സ്വയം ദാര്‍ശനികവല്‍ക്കരണത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടണം. ഇതെല്ലാം 
ഓപചാരികതയുടെ പ്രശ്‌നം മാത്രമാണ്‌. ശാസ്ര്രജ്ഞന്റെ വിവരണം വിശ 
ദീകരണമായി മാറുന്നു. 


പി ്ഥാക്ാഥ്വിഷ്‌ 


എനം റ്‌] 


ചി 


പി 


നി 


ആയിത്തീരലിന്റെ (13൦ഠസ്്നഎ) പ്രക്രിയയെ വിവരിക്കാന്‍ മാത്രമേ 
ഭാതികശാസ്ത്രത്തിന്‌ കഴിയു എന്നാണ്‌ വാസ്തവത്തില്‍ ഹെര്‍മന്‍ വെയില്‍ 
അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌; സത്ത (136൩൭) എന്നത്‌ അതിഭാതികമായ സങ്കല്പമാ 
ണ്‌. ഭാതികശാസ്ത്രത്തിന്‌ അങ്ങനെയൊരു സങ്കല്പം ആവശ്യമില്ല. സത്ത 
യെയും ആയിത്തീരലിനെയുംകുറിച്ചുള്ള ദ്വൈതവാദ സങ്കല്പത്തെ പരിത 
ജിക്കുന്നതിലൂടെ മാത്രമേ സത്ത എന്ന അതിഭാതിക സങ്കദ്പത്തെ വാസ്ത 
വത്തില്‍ ഒഴിവാക്കാന്‍ കഴിയൂ. അതിന്‌ ചലനാത്മകമായ ദ്രവ യ (൩൭൧൦൧) 
സങ്കല്‍പം ആവശ്യമാണ്‌. പുതിയ ഭാതികശാസ്ത്രം അതു നല്‍കുന്നു. ഇല്ലാ 
യ്മയില്‍ നിന്ന്‌ ലോകത്തെ വ്യതിരിക്ത മാക്കുന്ന ഉള്ളത്‌ ഒരേസമയം 
സത്തയും ആയിത്തീരലുമാണെന്ന്‌ കണ്ടെത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. കേവലസത്ത 
എന്നത്‌ അമൂര്‍ത്തമായി സങ്കല്പിക്കാനേ കഴിയു. സത്തയുടെ കാതല്‍ ആയി 
ത്തീരലാണ്‌. ലോകത്തിന്റെ സത്ത (ട്വ) എന്നത്‌ നിശ്ചലതയല്ല; ചലനാത്മ 
കതയാണ്‌. അത്‌ ഒരിക്കലും ജസ്മാവസ്ഥയിലല്ല. അതെല്ലായിടത്തും ആയി 
ത്തീരലിന്റെ അവസ്ഥയിലാണ്‌. ആയിത്തീരലിന്റെ അഭാവത്തില്‍ ഒന്നുമില്ല; 
സത്ത യാഥാര്‍ത്ഥമാകുന്നത്‌ ആയിത്തീരലിലാണ്‌. പക്ഷെ, മറുവശത്ത്‌, കേവ 
ലസത്തയെ, അതായത്‌. ആയിത്തീരലില്‍ നിന്ന്‌ അമൂര്‍ത്തവല്‍ക്കരിച്ചെടു 
ക്കുന്ന സത്തയെ താര്‍ക്കികമായി സങ്കല്പിച്ചെടുക്കാവുന്നതാണ്‌. പരമാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍, ആയിത്തീരലിന്റെ മുന്‍വ്യവസ്ഥയാണ്‌ സത്ത. സത്തയുടെ പശ്ചാ 
ത്തലത്തില്‍ മാത്രമേ അതു സംഭവിക്കുകയുള്ളൂ. 


ഭാതികലോകട്തെ നിഗൂഡ്ഃമമാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ ഭാതികശാ 
സ്ര്രജ്ഞന്‍ സ്വയം വിശ്ചസിക്കുന്നില്ല എന്ന ഐന്‍സ്്റ്റേന്റെ നിലപാടിനെ 
ജീന്‍സ്‌ പോലും പിന്തുണയ്ക്കുന്നുണ്ട്‌. ഹൈസന്‍ബര്‍ഗിന്റെ വാക്കുകള 
ില്‍ പുതിയ ഭാതികശാസ്‌ തത്തിന്റെ നിലപാടിനെ പ്രസ്താവിച്ചു കൊണ്ട്‌ 
അദ്ദേഹം സമ്മതിക്കുന്നു. “വസ്തുനിഷ്ഠമായ ഒരു പ്രകൃതി നിലനില്‍ക്കു 
ന്നില്ല എന്ന്‌ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നതായി ഒരുതരത്തിലും ഇത്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുനന്നില്ല; 
മറിച്ച്‌, അത്‌ തല്‍ക്കാലം നമ്മുടെ വ്യാപ്തിക്കപ്പുറമാണെന്നു മാത്രമാണ്‌? 
(1൫൩൦ 31ന്‌ ൦ 59ഠ%:൦നാടി]. 

ബാഹു ലോകത്തിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അവമമതിപ്പല്ല 
ഇത്‌; മറിച്ച്‌, ബാഹ ലോകത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌. പഴയ സാമാ 
ന്യബോധവിക്ഷണത്തിനറെ സ്ഥാനത്ത്‌ സന്ദേഹവാദപരവും അര്‍ദ്ധ ആശ 
യവാദപരവുമായ സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ വൈവിദ്ധ്യം ഇപ്പോള്‍ നമുക്ക്‌ നല്‍ക 
പ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ദെക്കാര്‍ത്തെ പറഞ്ഞു: “ദ്രവ്യവും ചലനവും എനിക്ക്‌ തരു, ഞാന്‍ 
ലോകത്തെ നിര്‍മ്മിക്കാം.” ഇപ്പോള്‍ എഡിംഗ്ടന്‍ അദ്ദേഹത്തെ മെച്ചപ്പെടു 
ത്തിക്കൊണ്ട്‌ പറയുന്നു: “ബന്ധങ്ങളുള്ള ഒരു ലോകത്തെ എനിക്കു തരു, 
്രവ്യത്തെയും ചലനത്തെയും ഞാന്‍ നിര്‍മ്മിക്കാം. (ഭാമ, 171ന൦ ഷഡ്‌ 
സ്ചന്്ഥ൦൬. ശാസ്ത്രജ്ഞന്റെ മനസ്സിന്റെ സൃഷ്ടികളാണ്‌ ദ്രവ്യവും ചല 


ഉദ്രച്ച്‌ 2018 ക്ട്‌ 


ി 


നവും എന്നു പറയാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ഉദ്ദേശിക്കുന്നത്‌ എന്നാണ്‌ തോന്നുന്ന 
ത്‌. പക്ഷെ, അദ്ദേഹത്തിന്‌ “ബന്ധങ്ങള്‍” ഉണ്ടായിരിക്കണം; ബന്ധങ്ങളുടെ 


മുന്നുപാധി ബന്ധിതമായ വസ്തുക്കളാണ്‌. 


ക്ലാസിക്കല്‍ ഭാതികത്തിന്റെ “സ്ഥൂല യാഥാര്‍ത്ഥ്യ'"ത്തെപ്പോലെ കുട്ടി 
യുള്ളതാകണമെന്നില്ല അവ. പക്ഷെ, ബന്ധപ്പെട്ടതായിരിക്കാന്‍ ചിലതുണ്ടാ 
യിരിക്കണം. അതിന്‌, വസ്തുനിഷ്ഠമായി നിലനില്‍ക്കുന്ന ഒരു ലോകം 
നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആവശ്യമാണ്‌. ക്ലാസിക്കല്‍ ഭാതികത്തിന്റേതിനേക്കാള്‍ സൂക്ഷ്മ 
തരമായ ഘടകങ്ങളാക്കി ഭഭാതികലോകത്തെ പുതിയ ഭാതികം വിശകലനം 
ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌ എന്നാണ്‌ എഡിംഗ്ടണ്‍ വാസ്തവത്തില്‍ ഉദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. 
ദ്രവ്യവും ചലനവും നിലനില്‍ക്കുന്നു - പക്ഷെ, ആത്യന്തിക ഗണങ്ങള്‍ എന്ന 
നിലയിലല്ല; പ്രാഥമിക അപരിച്ചേദ്യതകള്‍ (ലി ണബ്്ഥു നഠബ്ബ്ലാിടെ) എന്ന 
നിലയിലല്ല. 


൭ ൭9% 


അതുപോലെ, “(കമം “ സംഭവങ്ങള്‍”, “ഉദാസീനപദാര്‍ത്ഥം", 
“ചതുര്‍മാന സാതത്യത്തിലെ സാന്ദ്രാവേഗം”, “സ്ഥലത്തെ നിറയ്ക്കുന്ന 
ചിലത്‌” - പഴയ ദ്രവ്യസങ്കല്പത്തിനു പകരമായുളഅള ഇത്തരം ആകര്‍ഷ 
കമായ പരികല്പനകൾ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌ നമ്മുടെ മനസ്സിനു വെളിയില്‍ 
ചിലത്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നു എന്നാണ്‌; പ്രാതിഭാസിക ലോക പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ 
ഒന്നുമില്ലായ്മയില്‍നിന്ന്‌ വേര്‍തിരിച്ചു നിര്‍ത്തുന്ന ചിലത്‌. ആ ചിലതിന്റെ 
സ്വഭാവം സംബന്ധിച്ചാണ്‌ ചോദ്യം. അതിന്റെ അസ്തിത്വം ചോദ്യംചെയ്യ 
പ്പേടുന്നില്ല. 

അത്‌ അഭാതികമാണെങ്കില്‍, എന്തുകൊണ്ട്‌ അങ്ങനെ പറയുന്നില്ല? 
പക്ഷെ, അത്‌ അപകടകരമായൊരു സ്ഥാനത്തേയ്ക്കു പോകുന്നതായിരി 
ക്കും. കേവല ആശയവാദം ഇരുതലമൂര്‍ച്ചയുള്ള ഒരു വാളാണ്‌. അത്‌ 
ദ്രവ്യത്തെ മുന്‍വാതിലിലൂടെ പുറത്തേയ്ക്കു കളയുന്നത്‌ പിന്‍വാതിലിലൂടെ 
അകത്തേയ്ക്കു കൊണ്ടുവരുന്നതിനു മാത്രമാണ്‌. ഭാതികലോകത്തെ ഒരു 
മായിക യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാക്കി ചുരുക്കുന്നതിനുപകരമായി കേവല ആശയവാദം 
അതിനെ നിയമാനുസൃതമാക്കുന്നു. കേവലാശയത്തിന്റെ “നിര്‍ഗമനം”, പര 
ലീകരണം”, “ഏകീഭാവം” എന്ന നിലയില്‍ ഭാതികവസ്തുക്കള്‍ മായികമാ 
യല്ല, വാസ്തവികമായ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം കൈവരിക്കുന്നു. ഒരിക്കല്‍ നിങ്ങള്‍ 
പിശാചിനെ അകത്തുകയറ്റിയാല്‍ അത്‌ മുഖ്യസ്ഥാനത്ത്‌ എത്തിച്ചേരും. 
പ്ലേറ്റോ, ദെക്കാര്‍ത്തെ, ഹെഗല്‍ -- എല്ലാവരും ഭാതികവാദ ഉദ്ദേശ്യത്തെ 
സേവിച്ചു. നമ്മുടെ കാലത്തെ ശാസ്ത്രീയ ആത്മീയവാദികള്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ 
മുഴുവന്‍ വിഷയത്തെയും നശിപ്പിക്കാതെ വ്യക്തവും പൊരുത്തക്കേടില്ലാ 
ത്തതുമായ നിലപാട്‌ എടുക്കാനാവില്ല. ആയതിനാല്‍, മിസ്റ്റിസിസത്തോടുള്ള 
അവരുടെ പ്രണയം വിഷയത്തെ അലങ്കോലമാക്കാനേ സഹായിക്കു. 


(വിവ: എം.വി.ഹരിദാസന്‍) 


റ പിടി വഥക്ലാഥിച്‌ 
പ്പി. 
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ആത്മഗതങ്ങള്‍ 


ഐസിട്ട്‌ സോഡയൊഴിച്ചിട്ട്‌ രണ്ടു ഗ്ലാസും പതുക്കനെ മുട്ടിച്ച്‌ പതിഞ്ഞ ശബ്ദത്തില്‍ 
ചിയേ...ട്‌...സ്‌ പറഞ്ഞ്‌ ഏതൊരു മലയാളിയേയുംപോലെ ശ്വാസംവിടാതെ ഒറ്റവലിക്ക്‌ 
അകത്താക്കി. തൊട്ടുനക്കാനുള്ള ഇടപോലും കൊടുക്കാതെ പൊടുന്നനെ അടുത്ത പെഗ്ലൊ ; 
ഴിച്ചു. ഒട്ടും നേരം കളയാതെ അതിന്റടുത്ത പെഗ്നുമൊഴിച്ചു. 


വന്നിരുന്നിട്ട്‌ കാമണിക്കൂറായില്ല. പക്ഷേ ആയല്ലോ, രണ്ടാള്‍ക്കും രസികന്‍ മുഡായി.. 
അതാ.. സ്നേഹം അതിന്റെ പുഞ്ചിറകും വിരിച്ച്‌ പറന്നിറങ്ങിക്കഴിഞ്ഞു. 


“എഡാ.. ഇന്നത്തെ ബില്ല്‌ ഞാങ്കൊടുക്കും.” 
* അങ്ങനെയെങ്കീ ഇന്നത്തെ അത്താഴം എന്റെ വീട്ടില്‍.” 
ഓക്കേ...? - ഡബിളോക്കെ! 


ആടിയുലഞ്ഞെഴുന്നേറ്റ്‌, രണ്ടാളും രണ്ട്‌ രാഷ്ട്രത്തലവന്മാരെപ്പോലെ ഉച്ചകോടി 
സ്റ്റൈലില്‍ കൈകോര്‍ത്ത്‌ പിടിവിടാതെ 

കുലുക്കിക്കൊണ്ടിരുന്നപ്പോള്‍ പെരുഞ്ചീരകപ്പേറ്റില്‍ ബിള്ല്‌ പറന്നെത്തി. പേ ചെയ്ത്‌ 
ടിപ്പും കൊടുത്ത്‌ രണ്ടുനുള്ള്‌ ജീരകോം വായിലിട്ട്‌ പടവുകളിലൂടെ തോളോട്‌ തോള്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ 
ഇരുവരും ഒഴുകിയിറങ്ങി. അതോ ഇറങ്ങിയൊഴുകി...? എത്രദൂരം അങ്ങനെ ഒഴുകി? നിശ്ച 
യമില്ല. അത്രയും ദുരം പറഞ്ഞുകൂട്ടിയതോ? ഒരു നിശ്ചയവുമില്ല. 

“ഡാ... വീടെത്തി.” ഗേറ്റ്‌ കരഞ്ഞുതുറക്കുമ്പോള്‍ അവനെന്റെ ചെവിയില്‍ മന്ത്രിച്ചു. 
“ഡീസന്റ്‌ വിടല്ലേ...” അപ്പോള്‍ ഉമ്മറത്ത്‌ ഉറ്റുനില്‍പ്പുണ്ടായിരുന്നു അവന്റെ കെട്യോള, 
വെല്ല്യേോരു സാധനം; വീപ്പക്കുറ്റിക്ക്‌ മാക്‌സിയിട്ടുകൊടുത്തപോലെയാണ്‌. എന്നെ കണ്ടതും 
വീപ്പക്കുറ്റി മനസ്സില്‍ പറഞ്ഞു: ഇദേദ്‌... പുതിയ മാരണം? 

എടീ... ഇത്‌ ഞാമ്പറയാറില്ലേ, ഒരു ദയാനന്ദനെക്കുറിച്ച്‌... 

(എന്നെ പരിചയപ്പെടുത്തുകയാണ്‌) 


ഓഹോ... ഇങ്ങനെയാണോ ദയാനന്ദന്‍..? വീപ്പക്കുറ്റി പിന്നേം മനസ്സില്‍ പറഞ്ഞു. 
പക്ഷേ ഇപ്പറഞ്ഞ രണ്ട്‌ ആത്മഗതങ്ങളുടെയും നേരിയ ലാഞ്ഛനപോലും കാട്ടാതെ - ലോക 
ത്തിലെ ഏറ്റവും വലിയ ആതിഥേയ ഈ നില്‍ക്കുന്ന ഞാനല്ലേ... ഞാന്‍തന്നെ - എന്നു 
ഭാവത്തില്‍ അവര്‍ നിറചിരിയോടെ വരു... കേറു... ഇരിക്കു... എന്നിങ്ങനെ താളത്തില്‍ 
ഇടവിട്ടിടവിട്ട്‌ ക്ഷണിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 

അഴിക്കണോ ചെരുപ്പ്‌? അതോ-മറ്റെന്തേലും കാരണം പറഞ്ഞ്‌ തിരിച്ചുപോയാലോ? 
ആകെ പരുങ്ങലിലായ എന്നെ അവന്‍ വലിച്ചകത്തേയ്ക്ക്‌ കൊണ്ടുപോയി. 


അടുക്കളയിലേക്ക്‌ പോകുംവഴിക്ക്‌ ആതിഥേയ വിളിച്ചുചോദിക്കുന്നതു കേട്ടു: 
“ചേട്ടാ... ചായയെടുക്കട്ടേ...?? 

“ഓ... ഇനീപ്പോ ചോറുമതിയെടി....” 

ഇനി പറയു: എന്തായിരിക്കും അടുക്കള ലൈറ്റിടുമ്പോള്‍ അവര്‍ ചെയ്ത അടുത്ത 
ആത്മഗതം? 


വോ, ഡോട്‌ 0 റി 2 16) ല്‍ 
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